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Kitap Okuma 


1. Soru: Hocam, çok kitap okumak mı esas olmalı, yoksa belli kitapları çokça 
okumak mı? 


Cevap: Bazı kitaplar vardır ki, onlar temel ve esastır. Onları sürekli okumak lâzım. Bu seneki anlayış ve 
idrakinizle bir şey anlarsınız; iki sene sonra o günkü seviyenizle okursanız, o kitaplarda çok daha derin 
mânâlar - meaning, significant, intention, denotation, spirit, sense - görürsünüz. Mesela, Kur'ân-ı Kerim'i 
böyle bir okuma hususunda diğer kitaplarla beraber değerlendiremeyiz; ama malümunuz- as you know-, 
onu ayda bir hatmetmeyene seleflerimiz -predecessor, descendent, antecessor - Kur'ân'ı terk eden adam 
nazarıyla bakmışlardır. Ayrıca, Risaleler sürekli ve çok okunmalıdır. İhlas Risalesi gibi on beş günde bir 
okunması çok faydalı olacak bölümler de vardır. 


Bazen çok farklı kitaplar okuma insanı ukalâlaştırır - know it all, wise guy, sophisticate, bookish, bumptious 
-. O insan farklı davranmaya başlar, malümatfüruşluk - pontificate, preach, dogmatic - yapar, bilgiçlik 
taslar. Bir başkası da önüne gelen her kitabı vize sormadan okur; çoğu zaman mâlâyâni - useless, good for 
nothing, unhelpful - şeylerle vaktini tüketir, zihnini dağıtır. Önemli olan, çok okumadan ziyade - rather 


than, but rather -, kayda değer kitapları okumaktır. 


Diğer taraftan, okurken, im'an-ı nazar - consideration, eyeshot, view, aspect, glance, sight -; yani, 
mevzulara derinlemesine bakma, okuduğu mesele üzerine odaklanma ve yoğunlaşma çok önemlidir. 
Kitapta anlatılan şeyler üzerinde ısrarla durma; ele alınan konular arasındaki münasebetlere - relations, 
contact, connection, comparison, o kitaptaki belli bahislerin başka yerlerdeki işleniş tarzına da bakma; 
yapılan ima - implication, hint, connotation, smell, reference - ve göndermeleri, seçilen kelimelerdeki 


incelikleri yakalamaya çalışma da çok istifadeli - advantageous - olur. 


Bir başka husus da özet çıkarmaktır. Üstad Hazretleri, okunan risaleleri talebelerine özetlettirmiş. Zaten bu 
özetleme gayretlerini Lâhikalar'da - appendix, annex, additional, attachment, supplement, adjunct - açıkça 
görebilirsiniz. Mesela, Hulüsi Efendi ve Hoca Sabri Efendi gibi insanların özetlemeleri öyle hoştur ki, pek 
beğenirsiniz. Eserlere çok vakıftırlar - have knowledge of, stay on top of, and be well up on something - 
dilleri de çok güzeldir. Fakat sadece onlar değil; Üstad âdet edinmiş, bu yolla pek çok talebe yetiştirmiş. 
Onlar, okudukları yerlerden ne anladıklarını çok iyi kompoze etmişler. Bu sayede hem kendileri öğrenmişler 
hem de başkalarına risaleleri okutup öğretmişler. Evet, okunan kitapların özetlenmesi, en azından okunan 
her bahisten sonra insanın kendi kendine “Ben buradan ne anladım?” deyip zihnen özetlemesi azami - 
maximum, greatest, supreme, highest, at the most, utmost - derecede istifadeyi - benefit, gain, profit- 
sağlar. 


“İhlas Risalesi en az iki hafta da bir, Uhuvvet Risalesi en az ayda bir ve “NAMAZ” Yeşeren 


Düşünceler, s. 74 Haftada bir okunsa sezadır - be worth, valuable, important, convenient, right 
and proper, fitting, agreeable of something -.” 


Aziz kardeşlerim, siz kat'i biliniz ki, Risale-i Nur ve şakirtlerinin meşgul oldukları vazife, rü-yi zemindeki 


bütün muazzam mesâilden daha büyüktür. Onun için, dünyevi merak âver meselelere bakıp, vazife-i 
bâkiyenizde fütur getirmeyiniz. Meyvenin Dördüncü Meselesini çok defa okuyunuz; kuvve-i mâneviyeniz 


kırılmasın. (Emirdağ Lahikası, s. 1693) 


2. Kendi temel kaynaklarımızı iyi bildikten sonra başka kitapları okumakta 
bir mahzur - objection, disadvantage, handicap, obstacle - görüyor 
musunuz? 


Bir insan, kendi temel kaynaklarını çok iyi bildikten sonra, başka kitapları okumasında bir mahzur olmasa 
gerek. Başka bir ifadeyle, esas kendine ait terminolojiye - language, wording, the doctrine of terms -, kendi 
kıstas ve kriterlerine vâkıf - aware, know - olduktan; yani din nedir, iman nedir, Allah'a, peygamberlere, 
haşr ü neşre ait ("neşr", öldükten sonra insanları tekrar diriltmek; "haşr" de onları mezarlarından çıkararak, 
"mahşer" denilen yere sevkedip orada toplamaktır) inancı nasıl olmalı sorularına kâmil - absolute - bir 
şekilde cevap bulduktan ve Kur'ân'ı anlamada takip edeceğimiz metot iyi belirlenip tespit edildikten sonra, 
diğer eserlere geçebilir. İsterseniz bunu biraz daha açabiliriz: 


Meselâ, pozitif ilimlerin felsefeden ayrılmadığı dönemde -ki eskiden bu ikisi müşterek - collective, mutual, 
common, cooperative - mütalâa - study, consider, consent - edilir ve birbirinin müteradifi - synonymous, 
identical, the same - lafızlarla ele alınırdı- fen, henüz araştırmalar ve pozitivist kriterler açısından 
günümüzde ulaştığı vuzuha - clarity, evidence, precision, clearness, lucidity - ulaşamamış, ilim namına 
söylenen şeyler de, büyük ölçüde nazariyeler mecmuası - teori, yalniz gorus ve dusunce halinde olup 
uygulanmamis bilgi, gorus, ileri surulen fikir, - yazilar topluluğu, dergi, secilmis farkli yazilardan meydana 
getirilen kitap - olarak görülüyordu. Bunun karşısında felsefe ise, Necip Fazıl'ın tarifi ile, bir insanın parmak 
ucu kadar glikoz veya şeker ihtiyacını karşılamak için bir çuval keçiboynuzunu yemesi gibi bir şeydi. 


Evet, işte böyle bir dönemde Şark'ın feylesof olarak isimlendirilebilecek müthiş insanı Hafız'ın, ulühiyet - 
divinity, religion, theology - tanımlamalarına baktığımızda, onda panteizmin - the belief in all gods, 
Omnitheism - etkilerini görürüz ve bu etki onda başka şeylerin çok önündedir. Yine onun düşüncesinde 
varlık, âdeta vahdet-i vücud telakkisine - ifade - viewpoint, consideration, concept - göre örgülenmiş - 
networking - gibidir. Vahdet-i vücud nedir? (“Lâ mevcude illa hu” (Ondan başka mevcut yoktur.) diyerek, 
diğer bir kısmı da "la meşhüde illâ Hü", "Allah'tan başka müşahede edilen bir varlık 

yoktur" şeklinde vecizeleşen - apothegm, dictum, epigram, motto, guote, statement - görüşleri de bu ölçü 
içerisinde mütalâa edilmelidir, varlığın ancak Allah'a mahsus olduğunu esas alan ve mahlukatın varlığını 
kabul etmeyen bir tasavvuf ekolüdür. Ekolun kurucusu Muhyiddin-i Arabi Hazretleridir. Sadeddin Konvevi 
Hazretlerinin dışında, bu yola giren büyük zatlara rastlanmaz”, "La mevcüde illâ Hü" ile "La meşhüde 
illâ Hü" diyenlerin arasındaki farka işaret için yukarıdaki ifadelere ek olarak İmamı Rabbani'nin verdiği 
misali de ilâve etmek isteriz. Ona göre, birinci grup, Allah'ın zâtından başka bir varlığı bilmez. İkinci grup ise 
Allah'tan başka bir varlığı bildiği hâlde görmez. Bediüzzaman'm tabiriyle “nisyan (unutmak) perdesini 
üstüne çeker." Her iki mesleğin de tevhid görüşlerini kâfi görmeyen İmam Rabbani bunu şöyle bir misalle 
açıklamaktadır: “Meselâ, bir kimse güneşin varlığına ilmen bir yakınlık peyda etse, bu yakınlık diğer 
yıldızların o anda kabul edilmesini gerektirmez. Fakat güneşe bakan bir insan yıldızları göremez. Çünkü o 
anda onda güneşi görme isteğinin dışında bir arzu yoktur. Bütün buna rağmen, bu insan mutlaka bilir ki, 
yıldızlar madum (yok olmuş) değildir. Güneşin parlak ışığından dolayı görünmezler. İşte bu sırada bir kimse 
yıldızların varlığını inkâr ederse hata etmiş olur." Bu sözün cezbe hâlinde, mânevi sarhoşluk hâlinde 
söylendiği açıktır. Zira, Ondan başka varlık olmasa, bu sözün de söylenememesi gerekirdi. Ama, 
bu sözü söyleyen zât o anda bunu da düşünecek hâlde değildir) Dolayısıyla eğer siz, meseleyi kendi 
özünden öğrenip sağlam bir itikada sahip olmadan, Hafız'ın bu düşüncelerine, yine bu dönemde kaleme 
alınıp klasikler içinde tercüme edilen Hallac'ın "Tavâsin"ine, Bedreddin Simavi'nin "Vâridât"ına -ki, o da 
kaskatı - rigid, very hard, merciless - bir monism - the doctrine of the oneness and unity of reality, despite 
the appearance of diversity in the world, related terms are pantheism, immanence and its antonyms are 
dualism and pluralism - mülâhazası - remark, idea, consideration- içindedir ve ukül-ü aşereciliğin (Ukul-u 
aşere: Kelime olarak on akıl, ilk akıl, hılki ve cibilli olan akıl) demektir. Bir kısım eski ve sapık felsefecilere 
ve hususan İşrakıyyuna göre; teselsül tâbiri ile, müessiriyetini iddia ettikleri sebeplerden birincisidir. Bunun 
neticesi şirke gider. Bunlarca, akl-ı evvel Allah'ın mahluku olup ve bundan ikinci akıl, ikincisinden üçüncü 
akıl,.. ve böylece "ukul-ü aşere" dedikleri birbirinden türeyen on akıl varlığı tevehhüm edilerek dalâlete 
gidilmiştir. Bunların iddiasına göre ilk sebep olan Allah kesret âlemi olan kainatı bizzat yaratıp idare 
etmiyor, bu yaratmış olduğu on akıl vesilesi ile idare ediyormuş. - Üstad Hazretleri bu hususu şu şekilde 
izah ediyor: 


"Eski felsefenin bir düstur-u itikadiyesinden olan âzlgİl VI àl Jio Y â>lgijl 'Birden bir sudur 
eder.'Yani, 'Bir zattan, bizzat bir tek sudur edebilir. Sâir şeyler vasıtalar vasıtası ile ondan 
sudur eder.'diye, Ganiyy-i alel-ıtlak ve Kadir-i Mutlakı, âciz vasaite muhtaç göstererek, bütün 
esbaba ve vasaite, rububiyyette bir nevi şirket verip Halik-ı Zül Celâle 'Ak/-ı evvel'nâmında bir 
mahluku verip âdeta sair mülkünü esbaba ve vasâite taksim ederek bir şirk-i azime yol açan, 
şirk-alüd ve dalâlet-pişe o felsefenin düsturu nerede?.. Hükemânın yüksek kısmı olan 
İşrakıyyun böyle halt etseler; maddiyyun, tabiiyyun gibi aşağı kısımları ne kadar halt 


edeceklerini kıyas edebilirsin.") olumsuz bütün neticelerine kâildir - inanmis, soyleyen, razi olan - ; 
tabii bu hâliyle de, Efendimiz'den daha çok Hegel'e yakındır, şerh edilmemiş şekli ile Muhyiddin İbn 
Arabi'nin Fusüs'una ve hatta Cili'nin İnsan-ı Kâmil'ine müracaat ederseniz, Nesimi'nin, "Veli söylediğim 
hâldir/Bu ne kildir bu ne kâldir." dediği gibi, her biri birer duyma, birer haz, birer zevk olan bu hâlleri, birer 
realite olarak alır ve -hafizanallah- sapıtırsınız. 


Bu açıdan, neyin öncelikli olarak okunması lâzım geldiği hususunda dengeyi çok iyi ayarlamak gerekir. 
Eğer siz insanlara, "Her şeyi okumayın, kafanızı karıştırmış olursunuz." derseniz, bu yanlış olur. Çünkü 
başkaları okuyor ve belki kafaları da karışıyor; hâlbuki bizim insanımız kendi meselelerini onlar karşısında 
savunamıyor ve bir fikir kısırlığı - intellectual barrenness, poverty, fruitlessness - yaşanıyor. Diğer taraftan 
da herkes önüne gelen her şeyi okusun dediğiniz zaman, fikirler bulanıyor ve bir kısım yanlışlara düşme 
ihtimali doğuyor. 


Öyle ise, bu yanlışlara girmemek için evvelâ bize ait şeylerin dikkatle okunması lâzımdır. Yani önce; 
tefsirde, hadiste, fıkıhta, kelâmda kendi usülümüze - method, way, order, manner, usage, technigue, 
procedure - göre kendi düşünce dünyamızı örgülememiz - lattice, web, frame, structure, mesh, weave - ve 
ona tutunup her türlü derinliğe dalabileceğimiz müktesebatımız (bilgi birikimi, becerisi) - body of 
knowledge, acguis, ability, skill - her şeye yetecek kadar zengin ve sağlam olmalıdır ki 
boğulmayalım. Meselâ s sağla 

etme, gorus) ve mi ET ait gerçeklerin anlatıldığı Ebü Hanife'nin Fıkh-ı Ekber'i, İmam Maturidi'nin 
Tevhid'i, Eş'ari'nin Makâlât'ı, Bediüzzaman'ın Risaleler'i gibi temel kaynaklarımızı mutlaka okumalıyız. 
Ondan sonra istenirse Hallac'ın "Tavâsin"inin, Sühreverdi'nin "Heyâkilü'n Nur"unun, Cili'nin "İnsan-ı 
Kâmil"inin okunmasında zarar olmayabilir; hatta yarar bile melhuzdur - expected, anticipated -. 


Evet, her şey okunmalı, ancak her şeyden evvel bizim için her şey sayılan kendi kitaplarımız okunmalıdır. 
İşte o zaman çizgiyi korur, şirazeden çıkmaz - go completely off the rails, lose mental balance - ve Allah'ın 
izniyle sapıtmayız ve onlar sayesinde Şark'ın da Garb'ın da birikimlerini değerlendirebilecek bir fikri 
seviyeye ulaşırız. 


Biz, bugün hâlâ bu ölçüde bir fikri olgunluğa erememiş, yüzüp gezen ve zebil (fiski, gubre, pislik) olup 
giden bir sürü insanla karşılaşıyoruz. Onlar, saplandıkları materyalist felsefe ile sabah bir cereyana - flow, 
movement, circulation - takılıp onun arkasından koşuyorlar; akşam ayrı bir hezeyanın - delusion, misbelief, 
misunderstanding, misconception, mistake - dümen suyuna giriyor ve sürekli mihrap değiştirip duruyorlar. 
Maalesef bu hâl, bizim neslimizin bir tali'sizliğidir; onlar, Kur'âni hakikatlere hep ön yargılarla yaklaşmış ve 
hiçbir zaman da işin hakikatini öğrenme lüzumu duymamışlardır. Sadece bir kısım müsteşriklerin - 
orientalist - ve onların dümen suyundaki kimselerin, kendilerince bir altından bir üstünden kopararak, püf 
nokta - key part - deyip -ki, hâşâ ne Kur'ân'ın, ne Sünnet'in, ne de onların şerhleri içinde püf nokta yoktur- 
neşretmek suretiyle zihin bulandırdıkları şeyleri okumuş; okumuş ve onlarla bizim insanımızın karşısına 
çıkıp demagoji - demagogy - yapmışlardır. Aslında diyalektik - dialectic, conflict, opposition, clash - 
türünden bu kabil - possible, kabul - şeylerin, şimdiye kadar belki elli defa cevabı verilmiş. Onların bu hâlini 
Âkif'in şu sözleri ne güzel ifade eder: 


"Şark'a bakmaz, Garb'ı bilmez, görgüden yok vâyesi - portion, share, grant - 


Bir kızarmaz yüz, yaşarmaz göz bütün sermayesi - fund, capital, wealth." 


3. Soru: Kitap okumaya zorlayıcı faktörler (etken, unsur, sebep) 
element, cause, constituent - nelerdir? Okuma alışkanlığını nasıl 
kazanabiliriz? 


Kitap okumak çok önemlidir; hususiyle de insanı Rabb'ine ulaştıracak, onu gaye-i hayal 
(hayalin amaci, hedefi, ideal, perfect, enlightenment, heaven) saydığı neticeye 
bağlayacak, kâinatın gerçek manada fethine — conguer - vesile olacak, kendisi için kapalı 
meseleleri açacak; dahası kara delikleri cennetin birer koridoru haline çevirecek ve en 
zulmetli — darkness, gloomy - noktalarda dahi sürçmeden yürüyebilmesini temin edecek 
kitapları okumak çok önemlidir. 


Yukarıda belirtilen türden kitapları okumakla metafizik gerilim, birbirini destekleyici 
mahiyette — nature, guality, character - “salih daire — continuing good circle -” (ziti 
“fasit daire — vicious, (nasty, spiteful, malicious) circle -”) teşkil — form, 
constitute, establish, pose, organize - ederler. Zira iyi bir kitap, metafizik gerilime; 
metafizik gerilim de o kabil kitapları okumaya sevk eder. Evet, insan kitap okudukça 
ondaki gerilim daha da artar ve o, gerilim arttıkça fırsatları kitap okuyarak 
değerlendirir. Bu sayede inançla gerilmiş aydınlık ruhlar, küfür ve dalâlete karşı hep 
donanımlı olur, aydınlanır ve başkalarını da aydınlatırlar. 


Asrımızda, küfür ve ilhada — irreligiocusness, paganism, impiety, atheism, faithlessness, 
infidelity - sürükleyen kitaplar okutulmak suretiyle masum dimağlar — encephalon, mind, 
brain, (young blood — genc dimaglar) baştan çıkarılmış ve büyük Allah'tan 
uzaklaştırılmışlardır. Komünizm, ateizm, nihilizm vb. gibi küfür ve anarşiyi besleyen 
zararlı cereyanların — movement, circulation, course of events - yedeğinde hep bu menfür 
— disgustful, loathsome, abhorrent, noxious - ideolojiler —bunlara da ideoloji denecekse- 
ve hareketler vardır. Bunlara karşı insanları Allah'a yaklaştırmanın ve ona 
yönlendirmenin yolu, onlara bizim dünyamıza ait kitapları okutma olmalıdır. 


İnanan herkes, şuurlu bir şekilde ve lüzumunu ruhunda derinlemesine hissederek mutlaka 
kitap okumak mecburiyetindedir. Zira bizi dinsizliğe zorlayan millet ve çevreler, aynı 
zamanda bizi doğruya götüren vesilelerden de mahrum etmek istemektedirler. Şimdiye kadar 
bu hasım — enemy, foe, hostile, adversary - ruhlar, böylesi hain emellerine ulaşabilmek 
için değişik yolları denemiş, dili berbat etmek suretiyle kütüphanelerdeki kitaplarımızı 
okunmaz ve anlaşılmaz hale getirmiş ve belli ölçüde de olsa neticede nesilleri 
birbirinden koparmayı başarmışlardır (!). Böyle bir talihsizliğe maruz kalan günümüzün 
zavallı insanı tabii olarak kendi ruh köküyle alâkalı değerleri bilememekte ve bundan 
dolayı da her geçen gün biraz daha kendisinden uzaklaşmaktadır. 


Bu itibarla, milli değerlerimize gönül vermiş muhabbet fedailerinin okuma mevzuunda da, 
umumi seferberlik ilan edercesine kendilerini okumaya vermeleri gerekmektedir. Devlet 
başta olmak üzere gönüllü sivil toplum kuruluşları ve vakıflar tarafından bu önemli 
meselenin gerektiği şekilde ele alınıp alınmadığı meselesinin her zaman münakaşası 
yapılabilir; ama, okumak bizim için artık bir zaruret halini almıştır. Vâkıa okullarda 
insanlara okuyup yazma öğretilmektedir; ancak esas önemli olan husus, öğrencilere kitap 
okuma şuurunun kazandırılması ve faydalı kitapların okutulmasıdır. Eğer o körpe dimağlara 
sadece boş, fuzüli ve onu baştan çıkaran romanlar hikayeler okutuluyor, fakat bizi 
asırlarca yücelten ve büyük insanların yetişmesine vesile olan yayınlar hep ihmal 
ediliyor ve neslimize iyi bir rehberlik yapılmıyorsa, onların bir şey okumuş oldukları 
söylenemez. Nihilist ve anarşist nesillerin yetişmesinde kötü yayınların okutulması, 
faziletli nesillerin yetiştirilmesinde de milli ruh eksenli yayınların okutulmasının 
tesiri büyüktür. Binâenaleyh her ferdin, evvelâ bu mevzuda, neyi bilmesi gerektiğini çok 
iyi belirlemesi, daha sonra da, başta kendi aile efradı olmak üzere ulaşabildiği herkese 
iyiyi, doğruyu ve güzeli öğrenme yollarını göstermesi gerekmektedir. 


Bir mümin, İslâm'a, imana ve Kur'ân'a ait meselelere sahip çıktığını söylediği halde 
kendi nesline anlatacak kadar bu yüce hakikatleri bilmiyorsa, onun samimi olduğunu 
söylemek çok zordur. Oysaki içte ve dışta dine karşı olan kimselerden hangisine kulak 
verilirse verilsin, kendilerine ait meseleleri çok iyi bildikleri görülecektir. Meselâ 
bir nihilist, bir anarşist, bir din düşmanının vb. fikirlerinden istifade ettiği 
kişilerin eserlerini çok iyi takip ettikleri ve rahat anlatabildikleri açıktır. Aynı 
zamanda onlar, demagoji ve diyalektiği de fevkalâde iyi bilmekte ve karşılarına aldıkları 
körpe dimağları ezip yoğurarak balmumuna çevirmektedirler. Evet bâtıl yolun talihsiz 
yolcuları, kendi ideolojileriyle alâkalı bilmeleri gereken her şeyi çok iyi bilirler. Bir 
şahsın hayat serencâmesini — consequence - bilmek bir ilim ve irfân değildir ama ruhları 
karbonlaşmış — char - bu talihsizler, kendi dâvâlarında bayraktarlık yapmış pek çok 
dinsizin hayat serencâmesini çok iyi bilirler. 


Ne acıdır ki, yüce bir dâvâya gönül vermiş Mü'minlerin pek çoğu Efendimiz'in (sallallâhu 
a-i Râşidin'in (r.anhüm) hayat-ı seniyyelerine ait bir şe 


aleyhi ve sellem Hulefâ-i Râşidin 


bilmedikleri gibi dinin temel felsefesinden de habersizdirler. Bilmedikleri için de o 
yüce şahsiyetlerin hayatlarından ve kıymetli sözlerinden habersizdirler. Bunlar bir yana, 
akıl ve mantık ölçüleri içinde müsbet ilimlerden de istifade ederek anlatma imkanı varken 
Allah'ı, Peygamber'i, Kitab'ı ve ahireti bile tam olarak anlatamamaktadırlar. Onlar, 
fünün-u müsbetenin (positif, fen ilimleri) henüz yeni yeni keşfettiği pek çok ilmi 
hakikatten Kur'ân-ı Kerim sayesinde, belli ölçüde de olsa haberdarken, bütün bunlardan 
gerektiği gibi istifade edememektedirler. Nitekim Kaptan Kusto, Cebel-i Târık boğazında 
Atlas Okyanusu ile Akdeniz'in sularının birbirine karışmadığını tespit edip bunu büyük 
bir buluş olarak neşrettiğinde onun niyeti ne olursa olsun hepimizde bir hayranlık hissi 
uyardı. Zira o, bizim kitabımızın bir faslını dile getiriyordu: “İki denizi birbirine 
kavuşmak üzere salıvermiştir. Aralarında bir engel vardır, birbirine geçip karışmazlar.” 
Biz bunları yabancıların, çarpıtarak vermelerinden mi öğrenecektik? Kur'ân'da bunun gibi 
daha pek çok ilmi hakikatler vardı ama, maalesef Müslümanlar bunlardan habersizdi. 


İşte bütün bu sebeplerden ötürü kendi değerlerinden habersiz Müslüman nesillere mutlaka 
kitap okutmak suretiyle, Müslümanlığı anlama ve anlatma kâbiliyeti kazandırılmalıdır. 
Evet en az, bir ateist ve materyalistin kendisine ait meseleleri anlattığı kadar, bir 
Mü'minin de kendisine ait meseleleri anlatması onun için bir vecibedir — care, duty, 
obligation, commitment -. Biraz olsun onur ve gurur sahibi her Mü'min, başkalarının kendi 
batıl ilhad ve küfürlerini anlattıkları kadar, her mevzuyu akla ve mantığa dayalı, O 
tertemiz, dupduru ve gönüllere inşirah — exhilarate - veren iman esaslarımızı 
anlatabilmek için okuyup ve okutmalıdır. Öyle ki o, “-inşaallah- elime aldığım her 
insanı, duygu ve düşüncem altında yoğurarak onun kafasına ilim, kalbine iman yerleştirmek 
suretiyle, hem onun cennete gitmesini; hem de kendimin kurtulmasını sağlayacağım.” 
gibi... duygu ve düşünceler harekete geçerek kitapları cennete yükselten merdivenin birer 
basamağı olarak kabul edip, bol bol okuyacak ve okuduklarını da başkalarına anlatmaya 
çalışacaktır. 


Okumak bu kadar önemli iken bir Mü'min yine de okuyup düşünmüyor ve okuyup düşünenlere 
destek olmuyorsa, onun dini değerlere karşı alâkası da işte o kadar demektir. Yani 
Allah'ın, Kur'ân'ın, Efendimiz'in (sallallâhu aleyhi ve sellem) ve O'nun güzide Ashabının 
(radıyallâhu anhüm) anlatılıp-anlatılmaması sanki onun nazarında müsâvidir — plane, 
equal. Bir seçim, bir spor müsâbakası kadar bu meselelere alâka duymayan bir Mü'min, 
sevip alâka duyduğunu söylediği zevatla — persons - işte o kadar alâkalı demektir. Hele 
bir Mü'min, bütün âlemleri ve kendisini hiçten, yoktan yaratan Hz. Allah (celle celâluhu) 
hakkında bir insanı aklen ikna edecek kadar malumâta sahip değilse ve Rabb-i Kerimü 


Rahim'ini anlatamıyorsa, -ben diyemem ve dememeliyim de- fakat o kendi kendine “yazıklar 
olsun” demelidir. 


İşte bütün bu sebeplerden ötürü kendi değerlerinden habersiz Müslüman nesillere mutlaka 
kitap okutmak suretiyle, Müslümanlığı anlama ve anlatma kâbiliyeti kazandırılmalıdır. 


Evet, kitap okumama, kanaat-i âcizânemce — in my impotent view or to my impotent 
knowledge, bizim neslimizin en büyük eksikliklerinden biridir. Bu eksikliği gidermek için 
devamlı ve çok okumalı, her gün bir şeyler öğrenmek için çalışmalı, ev ve iş yerlerinde, 
hiç olmazsa belli bir süre de okumaya ayırmalıyız. Neslimize bu mevzuda da iyi bir örnek 
olmalı, değişik vesile — opportunity, means, occasion, circumstance - ve metotlar 
geliştirerek onlara okuma yollarını açmalı ve onların, İslâm'ı anlama-anlatma aşk ve 
şevklerini geliştirmeliyiz. 


Eserlere karşı bir müstağnilik — coguettish, abstemious, contented - var. Hiç alaka yok. 
Doğru düzgün bile okuyamıyorlar. Bir ilkokul talebesi kadar bile okuyamıyorlar. Sorsanız 
bir cami imamı kadar bile dini bilgiye sahip değiller. Bir dini konuyu kökünden 
halledebilecek kadar bilgileri yok. Ya Üstad gereksiz yere bu eserleri yazmış ya da bizde 
alakasızlık var. 


*#*#* 


Neden hakâik-i imaniyeye karşı lakaydız — careless, slapdash, devil-may-care-attitude? 


Neden imanda derinleşme gibi bir mefküremiz — ideology - yok? 

Neden nurlar gibi bir hazine elimizin altında iken yabancıyız? 

Neden yabancılar gibi ağzımızda geveliyoruz — mince words, mumble - (okurken)? 
Neden ibadet u taat bizim gafletimizin gölgesinde cereyan ediyor? 


Okumayı düşünmeyi evrad u ezkarı bile bir angarya — fatigue duty, drudgery, chore - gibi 
kabul ediyoruz? 


KKK 


Bazı şeylerde müessir — effectual, successful, effective, operative, active - olamıyoruz. 
0 kadar çok okuyun diyorum arkadaşlara ama maalesef okumuyorlar. Şu Nurları neden 
okumazlar. Bu kadar mecmua çıkıyor beğenirsiniz beğenmezsiniz ama yazanlara hürmeten 
okumak lazım. Mesela ben Salih Adem'in yazısını okudum. Çok güzeldi Bârekâllah dedim. 


KKK 


Meclislerimizin gayesi okuma değilse hüsrandayız — disappointed, frustrated - demektir. 
Neticede sohbet-i cânan olmuyorsa hüsrandayız demektir. Bu nazarla bakınca da 


birçoklarımız kaybediyor demektir. Üstad hazretleri bu konumda olup da kaybetmeyen çok 
azdır diyor. Bizim içimizde bu işleri sevkeden arkadaşlarımız dahi Allah'la 


irtibatlarında çok kopuk olduklarını esefle görüyorum — regret, deplore, feel sorrow -. 


xkKK 


Günlük evradımızla (devamli okunan dualar, zikirler) Kur'ân’la ne kadar alakalıyız? Ne 
kadar bunlari aksatmadan devam edebiliyoruz? 


Eserlerle irtibatımız ne kadar ve arkadaşlarımızla ilgili duygu ve düşüncelerimizde ne 
kadar samimiyiz? Dediklerimizle kalbimizdekiler aynı mı? 


KKK 


İnsan gönlünü bütünüyle Allaha verir, Kur'an'a samimi bir çırak — apprentice, pupil, tyro 
- olur, muhtemel bütün tenkid mülahazalarından arınırsa Cenab-ı Allah onun ufkunu açar ve 
ummadığı şeyler ilham eder. Başlangıçta aklımızın ermediği hususlarda bile tam teslim 
olmak lazım. Kur'ân'a itimad çok önemlidir. Çok az tefsirci İ. Rabbani, İ. Gazzali, 
Bediüzzaman seviyesinde Kur'ân'a inancını bütünüyle ortaya koyuyor. Hiçbir gün ihmal 
etmeden — neglect, ignore, disregard, pass over, palter, omit - gönlünü vererek sürekli 
Kur'ân'ı okumak lazım. 


KKK 


İslâm'ı, tam kendi derinlik, kendi renk ve kendi deseniyle temsile çalışıp Kur'ân'la 
içli-dışlı olduğumuz ölçüde, biz hemen hepimiz, âdeta hayatımızın onunla yükselip 
derinleştiğini, farklılaşıp uhrevîleştiğini duyup hisseder; onun sayesinde varlığın 
gâyesini, yaratılışın hikmetini, insan olmanın sır ve mânâsını, buraya gönderilişimizin 
hedefini, gideceğimiz yerin kıymet ve değerini anlar.. ve bir ucu gönüllerimizde nurdan 
bir helezonla — helix, spiral, twisting - , fânilerin Bâki'den ayrıldığı ufka 
ulaştığımızı duyar gibi olur ve kendi kendimize "Meğer hakiki hayat buymuş." diyerek 
talihimizin gülen yüzü karşısında kendimizden geçeriz. 


Kur'ân'ın, gözlerimize, gönüllerimize saçtığı nurlar sayesinde, bütün varlığı, aklın 
zahiri — apparent, external, evident - nazarındaki fotoğraflarından daha farklı, daha 
muhtevalı — content, ingredient, staple -, daha anlamlı ve daha zengince görür ve âdeta 
şu üç buutlu mekânda buutlar üstü yaşıyor gibi kendimizi bir sihirli âlemin temâşâsında — 
spectacle, show, amusement - sanırız. Böyle bir temâşâ herkes için aynı seviyede olmasa 
da, bir ölçüde hemen hepimiz, imanın gönüllerimizde hâsıl ettiği zenginlik ve Kur'ân'ın 
düşünce dünyamıza saldığı ışıklarla, başkalarının içinde sıkışıp bocaladığı ve çok defa 
bunalımdan bunalıma sürüklendiği bu dünyayı, zahir vüs'atinin — breadth, extent, range - 


kat kat üstünde ve genişlerden geniş bulur; kendilerini her zaman zindanlarda ve 
prangalar içinde vehmedenlere — delusion, fantasy, misgiving - karşılık, kendimizi ucu- 
bucağı olmayan sarayların onurlu misafirleri gibi sımsıcak istikballerin atmosferinde 
zannederiz. 


Bugün insanlığın büyük bir kısmının, İslâm'a karşı alâkasızlığı ve Kur'ân'ı duymazlıktan 
gelmesi, istikbalde onun talihsizliği olarak tarihe geçecektir. Zannediyorum geleceğin 
nesilleri bu konuyu değerlendirirken: "Keşke azıcık basiretlice — foresight, discernment, 
prevision, precausion, heedful - davranılsaydı.!" diyerek hep teessüf — regret, sorrow, 
sadness, contempt, resent - ve telehhüfte (Mahzun olmak. Hasret ve kederle yanıp 
yıkılmak. Ah çekmek.) bulunacaklar; bulunacaklar ama, o gün böyle bir hasret — longing, 
yearning, nostalgia - ve inkisar — curse, refraction - neye yarar ki...! Önemli olan 
bugün, o büyük gerçeğin duyulması ve o tarihi yönelişin gerçekleştirilmesidir. Bakalım 
günümüzün "kaderdenk" noktasındaki nesilleri bunu başarabilecekler mi.? Keşke 
başarabilseler! 


Günümüzün nesillerinin son bir kere daha İslâm'a ve Kur'ân'ın seslendirdiği ruh ve mânâya 
yönelmesi onların yeniden doğuşu olacaktır. Evet, İslâm'ın kitabı Kur'ân, insani 
değerler, varlık, kâinat ve hayat hakkında en orijinal fikirlerin, hiçbir zaman eskimeyen 
disiplinlerin ve hep ter ü tâze kalabilen esasların biricik kaynağıdır. Onun, günümüzün 
toplumlarına da, yeni ufuklar açacağına, onlara alternatif düşünce sistemleri sunacağına 
ve insanımızın ızdıraplarını dindireceğine inancımız tamdır. Elverir ki, varlık içindeki 
yer ve konumumuzu bir kere daha gözden geçirerek mazhariyet - privilege ve 
mevhibelerimizi — beneficence, benevolence, grant, gift, goodness - yerli yerince iyi 
değerlendirebilelim. Aslında birkaç asırlık uzun bir uykudan sonra bizdeki böyle bir 
"ba'sü ba'de'l-mevt" dünyanın da rengini değiştirecektir. 
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Soru: Bediuzzaman Hazretleri “zihni silkelemekten' bahsediyor. Zihnin 
silkelenmesi ne demektir? 


Cevap: Zihin; anlama, öğrenme, bilme, ezberleme ve hatırlama kabiliyetidir. Ona, şuur - consciousness, 
mental capacity - faaliyetlerinin bir havuzu ve bir kütüphanesi nazarıyla da bakılabilir. Çünkü zihin, şuur 
kanallarıyla sürekli beslenir; şuuraltı - subconscious - ve şuurüstü müktesebât - body of knowledge, acquis 
- adına elde ettiği bütün bilgileri arşivler ve onları değişik kuvvelerin değerlendirmesine sunar. 


de muzdarip - suffering from - ve mükedder - mournful, dolesome, aggrieved, grieving, pained, heartsore - 
olan vicdanın, latife-i rabbâniye (İnsanın kalbine bağlı ve bütün duygularının sultanı olan ince bir duygudur 
ki, İlâhi hakikatlar onunla hissedilip zevkedilir, ve mânevi zevkleri alan his, duygu), irade, zihin ve his gibi 
dört ana unsuru vardır. Değişik vazife ve fonksiyonlarıyla beraber, bunlardan her birerlerinin de bir asıl 
gayesi bulunur: İradenin asıl gayesi ibadetullah (Allah'a ibadet etme, Ona kullukta bulunma; emirlerini 
yerine getirip, yasaklarından kaçınma), hissinki muhabbetullah (Cenab-ı Hakk'a karşı beslenen ihlâslı 
sevgi) ve latife-i rabbâniyeninki müşahedetullah (Varlıklar üzerinde Allah'ın isim ve sıfatlarının 
yansımalarını gözlemleme) olduğu gibi zihnin gerçek gayesi de marifetullahtır (Allah'ı bilme ve 
tanıma). Bundan dolayı, zihnin sürekli marifetullaha ait malumâtla - information, knowledge - 
dolması, Allah marifetine götürecek bilgiyle beslenmesi gerekir. 


Ne var ki, zihin çoğu zaman bilim kisvesindeki - cover, under, mask, guise - lâf ü güzafın - verbiage, waffle, 
circumlocution, nonsense, babble - sakat düşüncelerin, yanlış kabullerin ve batıl inançların istilasına uğrar - 
be invaded - ve muzahrefât (Süprüntüler, pislikler, döküntüler ve dışı süs içi pis şeyler. Gayr-i hâlis. Yaldızlı. 
Dünyanın daima değişen ve zail olan ziynetleri) diyebileceğimiz bilgi kırıntılarıyla ve fantezi (hayal urunu, 
asiri sus, agir basli olmayan) atıklarıyla dolar. İşte, bu sakat düşüncelerden, yanlış kabul ve batıl 
inançlardan, bilgi görünümlü atıklardan kurtulmak için zihnin esas gayesine döndürülmesine, diğerlerinin 
yerine marifetullaha götüren malumâtın konulmasına “zihnin silkelenmesi” denilebilir. 


Zihin Duruluğu ve Efendimizin Ümmiliği 


Bu mevzunun daha iyi anlaşılması için, değişik vesilelerle üzerinde durduğum bir hususu, Peygamber 
Efendimiz'in ümmiyeti meselesini hatırlatmakta fayda mülahaza ediyorum: Malumunuz olduğu üzere - as 


you are aware -, okuma-yazma bilmeyen ve zihni, annesinden doğduğu gibi saf ve temiz kalan kimseye 
“ümmi” denir. Allah Rasülü (sallallahu aleyhi ve sellem), “Ey Rasülüm! Sen vahyimizden önce kitap okuyan 
veya yazı yazan bir insan değildin; eğer böyle olsaydı, batıl iddia peşinde olanlar şüphe edebilirlerdi.” 
(Ankebut, 29/48) ayetinin de açıkça ifade ettiği gibi ümmi - illiterate - idi. Nitekim, kendisine vahiy 


gelinceye kadar okuma-yazma bilmediği umum ulema tarafından kabul edilmektedir. 


Allah Rasülü (sallallahu aleyhi ve sellem) okuma-yazma bilmiş olsaydı, Ehl-i Kitap değişik iddialarda 
bulunur; Efendimiz'in, Kur'an'da geçen Yahudiliğe, Hristiyanlığa ve kutsal kitaplara dair bilgileri, çok çeşitli 
bilim dallarına ait ilmi işaretleri ve prensipleri Tevrat'tan, Zebur'dan, İncil'den ya da daha başka 
kitaplardan aldığını ve onları bir yönüyle ogünkü Arap usulüyle anlattığını söylerlerdi. Fakat, Alim u Hakim, 
Efendimiz'in ümmi olmasını murat buyurmuş ve o tür iddia ve iftiraların gün yüzüne çıkmasına bile müsade 
etmemiştir. Dost-düşman bunu böyle kabul etmiş ve hiçbir hasım çıkıp da O'nun okuma-yazma bildiğini 
ileri sürememiştir. 


Ancak, Efendimiz'in, kendisine vahiy geldikten sonra okuma-yazmayı öğrenip öğrenmediği konusu 
ihtilaflıdır - dispute, disagreement, controversy, disunity -, o hususta farklı görüşler vardır. Fakat, 
Hudeybiye anlaşmasının metnindeki “Rasülullah” lafzına müşrikler itiraz edip Süheyl b. Amr, “Peygamber 
olarak kabul etseydik, seninle savaşmazdık. Öyleyse, anlaşma metnindeki “Allah'ın Peygamberi” ifadesi 
silinmelidir.” deyince, Efendimiz orada bile “Ya Ali, (o ifadeyi) göster de ben sileyim” demiştir. Demek ki, 
Efendimiz, o zaman bile okuma-yazma bilmiyordu. Bununla beraber, İbnu't -Tin ve İbnü'l- Mülakkin gibi 
kimseler, hayat-ı seniyyelerinin sonunda Peygamberimiz'in bazı şeyleri öğrendiğini söylerler. Allah Rasülü, 
bazı şeyleri göre göre onlara alışmış olabilir; mesela, nâm-ı celilini tanıyabilir; bir yerde “Muhammed” 
yazıyorsa onu hat olarak ayırt edebilir. Hamidullah Hoca'ya da bu konuda çok hücum edildi; “Efendimiz, 
ömrünün son döneminde okuma-yazma biliyordu” dedi diye o da çok eleştirildi. Oysa, Efendimiz'in 
ümmiyetinin ömrünün sonuna kadar devam ettiğini kabul etmekle beraber, bazı şeyleri göre göre, göz 
alışkanlığıyla tanıyor olduğunu söylemek de mahzurlu - objectionable, unfavorable, ill-advised, wrong - 
olmasa gerektir. 


Aslında, Efendimiz'in ümmiyetiyle alakalı hususları, sorunuzla ilgili önemli bir mevzuyu nazara vermek, 
ümmiyetin zihin saflığı ve duruluğu vadettiğini belirtmek için arz ettim. Evet, biz hepimiz zihnimize daha 
önceden şöyle-böyle girmiş müktesebâtın çocuklarıyız. Hiç farkına varmasak ve düşünmesek de, çoğu 
zaman biz Cemil Meriç üslubuyla, Necip Fazıl edasıyla, Bediüzzaman'ın ifadeleriyle ya da Nurettin Topçu 
tarzıyla konuşuruz. Onlara ait söz ya da düşüncelerin bir yerinde ya fiili değiştiririz veya faili çıkarırız ve 
onları kendimize mal eder konuşuruz. Bunu planlı ve düşünerek yapmayız; onların üslubu, söz ve 
düşünceleri içimize öyle işlemiş, zihnimizde o kadar yer etmiştir ki, farkında değilizdir onları tekrar 
ettiğimizin. Tevarüd - coincidence - gibi bir şeydir bu; bir büyük zat kıymetli bir söz söylemiştir, aynı 
kültürün çocuğu olduğumuzdan ve aynı kaynaklardan beslendiğimizden dolayı, biz de aynı şeyleri söyleriz, 
ama farkında değilizdir. 


İşte, Peygamber Efendimiz'e (sallallahu aleyhi ve sellem) hem Kur'an, hem de ondan anlaşılması gereken 
manalar vahyediliyordu; Allah Rasülü de o vahiyleri aynıyla ümmetine tebliğ ediyordu. Farz-ı muhal, 
Efendimiz'in zihninde dışarıdan bazı şeyler yer etmiş olsaydı, zihindeki esneklik ve elastikiyet o vahy-i gayr- 
i metluvu (lafzı okunmadan mana olarak bildirilen vahiy) sağa-sola çekebilirdi ve dolayısıyla yorumlarda 
farklılık olabilirdi. Fakat, Efendimiz ümmi idi, başka felsefe ve kültürlerin tesirinde hiç kalmamıştı ve O'nun 
zihni saftı, dupduruydu, Allah'ın inayet ve hikmetiyle fıtrat üzere, tertemiz olarak korunmuştu. 


Rasülullah'ın, “Biz ümmi bir ümmetiz...” sözünü de bu zaviyeden değerlendirmek mümkündür. Bu hadis-i 
şerif de, okuma-yazma bilmemeyi değil, başka dünyalara ait bilgi kırıntılarıyla zihnin kirletilmemiş olmasını 
nazara vermektedir. Evet, Sahabe Efendilerimiz de ümmi idiler. Fakat, onların ümmiyeti, yabancı 
kültürlerin tesirinde kalmama anlamındaydı. Onlar, Roma ve Fars medeniyetlerinin o gün için çok baskın 
kültürlerine karşı korunmuşlardı; dolayısıyla zihinleri temiz ve duruydu. Kur'an'ı anlama ve yorumlama 
hususunda başka kaynaklara müracat etme ihtiyacı duymuyorlardı. Nitekim sonraki nesillerin zihninde 
meydana gelen bulanıklıkta diğer kültürlerin tesirinde yetişmiş insanların etkisi çok büyük olmuştur. 
Bediuzzaman'ın, “Ka'bu'l-Ahbar müslüman olurken, onun mâlumat-ı sabıkası - previous conviction, 
criminal, record - da müslüman olmuştur.” sözü bu çerçevede değerlendirilebilir. 


Neyi, Nasıl Okumalı? 


Günümüzün insanına gelince; bugün zihinler her zamankinden daha fazla müzahrefâtla doludur. Zihin, 
böyle muzahref şeylerle dolunca, insan hiç farkına varmadan o malzemeyi evirir-çevirir, kullanır. Bilgi 
kırıntılarıyla ve yabancı kültürlerin çer-çöpüyle dolmuş, yalan-yanlış bilgilerle kirlenmiş bir zihin, hemen o 
söz ve düşüncelerin rotasına girebilir ve onlar tarafından idare edilmeye, yönlendirilmeye başlar. İnsan, hiç 
farkına varmadan, zihninde yer bulan o söz ve düşüncelerin tesirindeki bir akıntıya yakalanabilir. Mesela, 
günümüzde bir kısım değişik felsefi ve sosyal bilim sahaları tamamen Batı felsefesine dayanmaktadır. 
Pedagoji ve psikoloji gibi alanlarda sadece pozitivizm ve rasyonalizmin sesi-soluğu duyulmaktadır. Bizim 
kültür kaynaklarımızla beslendiğine inandığımız çok samimi kimseler bile kitaplarının yarısını Freud'un 
düşünceleriyle doldurabilmektedir. Dolayısıyla, böyle bir atmosferde o türlü, kökü bize yabancı düşünce ve 
mülahazalarla bizim insanımızın da zihin ve düşünce ufku kirlenmektedir. 


O zaman bize ait olmayan hiçbir şey okumamız mı iktiza - be needed, reguired - ediyor? Hiçbir yabancı 
kitap okumayalım mı? Mesela, Marx'ı, Sartre'ı ve Camus'yu okumayalım mı? Yanlış anlaşılmasın, o 
insanların yazdıkları ya da Batı'da kabul gören başka kitaplar okunmasın demek istemiyorum. Bir mü'min, 
dini ilimlere ve ruh terbiyesine ehemmiyet verirken, “pozitif” ilimler denilen fenlerden, ayrıca edebiyat, tarih 
ve felsefeden de bir nebze haberdar olabilir. Bir yandan Fizikten Kimyaya, Biyolojiden Astronomiye kadar, 
modern bilimlerin ana prensiplerini öğrenirken diğer yandan da Camus, Sartre, Marcuse gibi varoluşçu 
filozoflar ve daha başka Doğu ve Batı felsefesinin ana kaynaklarıyla tanışabilir. Fakat, bir mü'min, önce 
mutlaka okuması lazım gelen şeyleri okumalıdır. Evet, bizim din usülü dediğimiz akide metodolojisi 


ve fıkıh usülü gibi öncelikle okuyup öğrenmemiz gereken meseleler vardır. Biz kendi usülümüzle 
zihnimizi donatırsak, kendi kaidelerimizi zihnimizin esas dinamikleri haline getirirsek bizi onlar yönlendirir. 


Yoksa, kendi kültür kaynaklarımızı bilmeden başka felsefeler, başka ideoloji ve kültürler, başka başka 
yorumlarla meşgul olur ve onları okursak, zamanla asli meselelermiş gibi görmeye başlayacağımız o 
felsefe ve kültürler düşünce dünyamıza gelip oturur, zihnimize hükmetmeye başlar ve düşüncelerimizi 
yönlendirirler. 


Evet, bizim belki bir Sartre'dan da alacağımız şeyler olabilir; onun fikirlerine bütünüyle katılmasak da, 
herkeste potansiyel olarak şöyle-böyle bulunan bir bohemlik - bohemian, carefree, relaxed, hippy - 
realitesiyle alakalı bazı hususları ondan öğrenebiliriz. Freud'un anne-çocuk münasebetlerine dair ortaya 
attıklarına iştirak etmesek, “libido” - sehvet, cinsel durtu, sexual urges or drives, horniness, sexual 
instincts, - nazariyesini yanlış ve yakışıksız bulsak da, onun şuuraltı ile alakalı bazı sözlerini de 
görmezlikten gelemeyiz. Şimdi, eğer biz, sağlam bilgilerle ve bir yönüyle düşünce dünyamızı koruyacak din 
usülüne dair meselelerle donanmış bir zihne sahipsek onları okurken kendi yorumlarımızı da yapabiliriz. 
Okuduklarımızın faydalı yanlarını alır, kullanır; muhtemel zararlara ve düşünce kaymalarına karşı da 
korunmuş oluruz. 


Zihnin Silkelenmesi Nasıl Olur? 


İşte, zihnin silkelenmesini de bu çerçevede anlamak lazım. Bir dönemde, okuyup meşgul olduğumuz, 
öğrenip değer verdiğimiz hususlarda iyi bir ayıklama yapamamışsak, zihnimize koyduğumuz şeyleri din 
eleğinden - sieve, filter, strainer, mesh -geçirmemişsek ve her nasılsa zihnimiz bir kısım muzahref 
bilgilerle kirlenmişse, o mevzudaki sabit ve değişmeyen disiplinlerimizi esas ölçü kabul ederek, 
malumâtımızı ölçüp-tartmamız ve elenenleri kapı dışarı etmemiz, bir nevi zihnimizi silkeleyerek onu çer- 
çöpten temizlememiz gerekmektedir. Yani, yazıp söylediklerimizin, düşünce ve sözlerimizin dinin esasları 
zaviyesinden - angel, corner - filtre edilmesi lazım. Yoksa, zihnimiz uzun süre silkelenmediği için onda yer 
eden, oraya iyice yerleşen yanlış kabul ve batıl inançlar düşüncelerimizi yönlendirir ve bizi yanlış 
hükümlere götürür. 


Bu husus sadece ilahiyatçılar için değil, herkes için geçerlidir. Tabipler, pedagoglar, psikologlar... da 
pozitivist düşüncenin tesirinden sıyrılmak için bu manada bir zihni silkelenmeye muhtaçtır. Mesela, Batı'nın 
pedagojisi, onlara has problemler adına ortaya atılmış toplumsal bir reçetedir. Bizim dünyamız için de, bize 
ait problemlere uygun çare ve yöntemler geliştirmek icab eder. Batılı pedagojiyi alıp aynen uygulamaya 
kalktığımız zaman temelde bize ait olan disiplinlerin bazılarını gözardı etmiş oluruz. Öyleyse, önce kendi 
kültür dinamiklerimizi bilmemiz ve başka kültürlerden alacağımız bilgilerin tenkit ve kritiğini yapmamız 
şarttır. Meseleleri değerlendirirken, naslarla ortaya konmuş temel kaidelerimizi bir projektör gibi hep 
önümüzde tutmamız zaruridir. Eğer, bizim anladığımız şeyler mantığımızla çelişmediği gibi dinimizin 
esaslarına da ters düşmüyorsa onları kabul ederiz. Mantığımızla çelişmese de usül-ü dine (dinin duzen, 
presipleri, kaide ve esaslari - kelam ilmi - iman ve itikad bilgilerini delilleri ile anlatan ilim) muhalif - 


opponent, critic, against, adversary - bir husus söz konusu ise, yine dini esaslara göre hareket eder, 
problemi mantığımızda ya da üzerinde kafa yorduğumuz meselede ararız. 


Mesela, bugün modem iş idaresi kriterlerine göre, “Yapılan bir işe idareciler de katılır, onlar da hizmete 
iştirak - participate, contribute - ederlerse sistem daha iyi yürür, daha çok verim alınır.” Bu ifadeyi okuyan 
ya da duyan bir mü'min, hemen bu meselenin dinimizdeki yerine bakmalıdır. Bakarsa görecektir ki, bu 
husus, Batı'da kabul edilen iş idaresi sisteminin son zamanlarda dile getirdiği bir husus olsa da, temelde 
bize ait bir disiplindir. Peygamber Efendimiz, “Bir topluluğun efendisi, onlara hizmet edendir.” 
buyurmuştur. Ne güzel bir düsturdur bu! Bu düstura göre, Hak katında değer kazanmak istiyorsa, 
müslüman bir genel müdür de diğer çalışanlar kadar ter dökmeli, hizmet etmeli, kalkıp kendi masasını 
kendisi temizlemelidir. Bazılarının aklına gelebilir ki, hiyerarşi - hierarchy, chain of command - hiç olmamalı 
mı? Evet bu manada olmamalı. Saygı ve hürmet muhatabın kabul edeceği bir meseledir, beklentiye 
girilecek ve aranacak bir husus değildir. Yanında çalışanları takva ve kurbet bakımından kendinden yüce 
görme meselesine gelince, o da yukarının, idarecinin genel mülahazası olmalıdır. Efendimiz'in (sallallahu 
aleyhi ve sellem), peygamberlikle alakalı meseleler müstesna - exceptional, excluding, exempt, unusual - 
halkı icbar ettiği - force, constrain, compel, extort - hiçbir husus olmamıştır. El-alem - everybody, people - 
yemek yaparken O'na ocağa üflemek düşüyorsa ocağa üflemiş; odun toplamak düşüyorsa odun 
toplamıştır. Eşlerine karşı da öyle bir faikiyet - excellence - iddiası içinde hiç olmamıştır. Gerekmişse, 
kalkmış bezleri yıkamış, çorba yapmış ve ev halkına sürekli yardımda bulunmuştur. İşte, aslı bizde olan 
böyle bir hususun kendi kültürümüzdeki derin köklerini görmeme, aksine Batı'dan çıkmış harika bir fikirmiş 
gibi onu alkışlama bir aldanmışlık; o disiplini dini kriterlerle ölçtükten sonra bize ters olmadığını, bilakis 
bizden olduğunu görünce de alıp kullanma ise hakperestliktir ve hikmetin gereğidir. 


Hasılı, insanlar, farkına varmasalar da, düşünce yapılarını oluşturan, zihinlerinde yer eden temel felsefeye 
göre konuşur, yazar ve yaşarlar. Öyleyse, zihne giren her şeyi usül-ü din süzgecinden geçirme, tertemiz ve 
dupduru zihinleri bulandırmama adına çok önemlidir. Doğru görme, doğru düşünme ve doğru hükümler 
verebilmenin yolu, zaman zaman zihni silkeleyip yabancı ve muzahref bilgileri kafamızdan söküp atmaktan 
geçmektedir. 


Kirli Zihinler ve Dağınık Kalbler 


Vicdanın dört ana unsurundan biri olan zihnin gerçek gâyesi marifetullahtır. Bundan dolayı, onun sürekli 
Allah'a ulaştıran yollar, o yollardaki handikaplar - handicap, hindrance, impediment, obstacle, barrier - ve 
bu handikapların aşılması için gereken nazari bilgilerle meşgul olması; sonra da bu nazari bilgileri tatbik 
edebilme - apply, administer, carry out, enforce, practice, implement - iradesine sevkedecek malumâtla 
beslenmesi gerekir. Ne var ki, anlama, öğrenme ve hatırlama kabiliyeti olarak, şuuraltı ve şuurÜstü 
müktesebât adına elde ettiği bütün bilgileri arşivleyen ve adeta bir kütüphane vazifesi gören zihin, çoğu 
zaman sakat düşüncelerin, yanlış kabullerin ve batıl inançların istilasına da maruz kalır; çirkin görüntü, 
kaba ses ve kötü söz atıklarıyla da dolar. Bu arada, marifetullahla uzak-yakın alâkası olmayan her şey 
zihinde büyük-küçük bir leke bırakır ve onun kirlenmesine sebebiyet verir. 


Şeytani Oklar 


Zihin, öncelikle günahlar, hatalar, yanlışlıklar ve kötülüklerle kirlenir. Her günah, her hata ve her kötülük 
onda mutlaka bir iz bırakır. İnsan çok defa böyle bir zihin kirlenmesinin farkına varmasa da zamanla onun 
tezahürlerini - manifestation, appearing, epiphany, outbreak, epidemic, plague, scourge - kendi gönlünde 
ve duygularında hissedebilir. Böyle bir kirlenme, hayırlı işlere devam etme arzusunu kırar, salih amellerde 
süreklilik isteğini azaltır ve fenalıklara meyil - inclination, slope, decline, direction, desire, liking - gücünü 
arttırır. Evet, günümüzün insanları zihin kirliliği gibi bir âfete - calamity, tragedy, misfortune, disaster, 
catastrophe, destruction, affection - mâruzlar - exposed to, subject to, liable - ve bu yönüyle de talihsiz 
sayılırlar. Bugün, çarşıya ve sokağa her çıkışlarında gözler yoluyla bir takım haramlara girmeleri neredeyse 
muhakkak. Ruh dünyâlarında bulantı hâsıl (meydana getirme, ortaya cikarma) edecek manzaralar 
adiyattan (alisilmis, olagan seyler, gunluk seyler, kiymetsiz seyler). Kulaklar adeta kir taşıyor, diller kir 
üretiyor. Uygunsuz sözler dinleniyor, çirkin laflar ediliyor, sürekli şunun-bunun aleyhinde atılıp tutuluyor; 
konuşmalar giıybetlerle başlıyor, yalanlarla devam ediyor ve sonunda iftiralarla noktalanıyor. Konuşanlar 
kirletiyor; onlara müsamaha gösterip - tolerate, indulge, treat, pander, coddle, allow for - dinleyenler de 
onların vebaline - sin, misdeed, error, corruption, immorality - ortak olup kirleniyorlar. Böylece, çok ciddi bir 
zihin kirliliği yaşanıyor. Bu kötü durum şeytanın müdahalesine de bir ortam hazırlıyor ve kirli zihinleri 
şeytan kendi hesabına kullanıyor. Dolayısıyla, insanlar dupduru bir gönülle Cenâb-ı Hakk'a teveccüh etme 


imkanını asla bulamıyorlar. Dahası, birer pas, birer leke olan o günahlar, tevbe ve istiğfarla temizlenmez ve 
arttıkça artarsa, o zaman üst üste yığılan kirler bir perde halini alıyor; Allah'tan gelen tecellilerin önünü 
kesiyor, rahmet esintilerine ve ilahi inayete mani oluyor ve artık himayesiz kalan kalbler şeytandan gelecek 
küfür oklarına bile açık birer hedefe dönüşüyor. Bundan dolayıdır ki, böyle bir musibete karşı ümmetini ikaz 
eden Allah Rasülü (sallallâhu aleyhi ve sellem), “Nazar (bakış) şeytanın zehirli oklarından bir oktur” 
buyuruyor ve Cenâb-ı Hakk'ın şu iltifatkâr beyanını naklediyor: “Kim Benim korkumdan dolayı harama 
bakmayı terkederse, kalbine öyle bir iman neşvesi (sevinc, keyif) ve halâveti (sirin, tatli, hos, zevk) atarım 
ki, onun zevkini gönlünün derinliklerinde duyar.” Dışarıdan gelecek günah hücumlarına karşı ümmetini 
koruma mevzuunda çok hassas davranan Peygamber Efendimiz (aleyhi ekmelü't-tehâyaâ), kadın-erkek 
herkesin iffete kilitlendiği bir dönemde, hem de Hac vakfesini yapıp Arafat'tan döndükleri bir sırada, 
terkisine aldığı ( Hazreti Abbas'ın oğlu) Fazl'ın başını sağa-sola çeviriyor ve böylece etraftaki kadınlara 
gözünün ilişmemesi için ona yardımcı oluyordu. Asır saadet asrı, mevsim Hac mevsimi, terkisine binilen Zat 
Allah Rasülü ve harama bakmaması için başı sağasola çevrilen de iffetinde hiç kimsenin şüphe 
edemeyeceği Hazreti Fazl idi. Öyle bir şeyin adeta imkansız olduğu bir durumda, nazarına başka hayâller 
girmesin ve serseri bir ok kalbini delmesin diye, Fazl'ın yüzünü bir o yana bir bu yana çevirmesi 
Efendimiz'in bu konudaki hassasiyetini gösteriyor ve ümmetine misal teşkil ediyordu. Rasül-u Ekrem 
Efendimiz, bir başka zaman da, Hazreti Ali'ye, “Ya Ali, birinci bakış lehinedir, fakat ikincisi aleyhinedir” 
buyurmuş; bir kasde (bir isi bilerek, niyetlenerek, isteyrek) iktiran (iki seyin bir arada gelmesi, ulasmak) 
etmediği için ilk bakışın mesuliyet getirmeyeceğini ama ikinci defa dönüp bakmak iradi olduğundan, onun 
günah hanesine yazılacağını vurgulamış; harama götüren yolu tâ baştan keserek günahlara geçit 
vermemek - disallow, prohibit, bar, ban, stand fast - gerektiğine dikkat çekmişti. 


Dahilden Kaynaklanan Zihin Kirliliği 


Hariçten gelen bu leke ve kirlerin yanında, bir de dış dünyanın içe yansımalarından ve onların hâsıl ettiği 
yakışıksız düşüncelerden kalan izler oluyor. “Falan neden şöyle dedi, filan niye bunu yaptı?” şeklindeki 
bulanık fikirler hayâlinizi delip geçiyor, bir kıymık - splinter, crack, piece, cutting, shiver - gibi 
tasavvurlarınıza saplanıyor, hislerinizi yaralıyor. Hatta, içinize dert olan o söz ve davranışların muhatabı siz 
olmasanız bile, onlara maruz kalanların ahvâlini - circumstances, conditions - müzakere etmek - confer, 
discuss, bargain - sizin vazifenizmiş ve sanki Üzerinize lazımmış gibi, o meseleyi giderme imkanınız da 
olmadığı halde, beyhude - in vain, empty, useless, frustrating - sü-i zanlara - bad suspicion - giriyor, 
içinizdeki kuşkuları büyütüyor, kendi kendinizi yiyip bitiriyor ve böylece farklı bir zihin kirliliğiyle karşı 
karşıya kalıyorsunuz. Şahsen, böyle bir zihni kirliliği daha geniş alanlı görüyor, çoğu insanların bu derde 
mübtela - addicted to, suffering from - olduğunu müşahede ediyor - observe - ve çok üzülüyorum. İnsan 
çarşı-pazardan, kötülüklere açık mahallerden ve günaha girme ihtimali olan yerlerden uzak durarak 
dışarıdan bulaşabilecek günah lekelerine karşı tedbir alabilir ve onlardan korunabilir. Fakat hayal ve 
tasavvurlardan kaçmak çok zordur. Otururken kalkarken, yerken içerken onlar hep sizinle beraberdir. 
Onlardan uzaklaşmak için uykuya sığınacak olsanız, daha gözlerinizi yummadan şeytan hemen inci-boncuk 
gibi saçıverir onları önünüze. Bu defa, uykuyu da unutur, başlarsınız çocukların bilye oynamaları gibi hayâl 
ve tasavvurlarla oynamaya. “Falan neden bu kadar vefasız, filan niye bu denli duygusuz, öbürünün Allah'la 
münasebeti niçin o kadar sığ?” sorgulamalarıyla zihninizi meşgul edersiniz. Aslında, o mevzularda 
yapılması gereken şeyler Kur'ân ve Sünnet tarafından ortaya konmuş; o problemleri halletme sistemleri 
vaz' edilmiş; meselelerin, usülüne uygun olarak anlatılması ve insanların irşad edilmesi için gereken 
hususlar belirlenmiştir. Belirlenen o esaslara göre tavır almak - develop an attitude towards, take a stand - 
ve hareket etmek dururken, hiçbir faydası olmadığı halde o türlü mülahazalara dalmak, hayâllerin ve 
tasavvurların - imagine, plan, vision, concept - su-i zanlara bağlanmasına ve dolayısıyla zihin kirliliğine 
sebep olmaktadır. Belki bazılarına günde yüz defa “estağfirullah” dedirten de böyle bir zihin kirliliğidir. Siz, 
öyle bir kirlenmeye karşı ciddi tavır alsanız da, makinalı tüfekten boşalan mermiler gibi peşi peşine gelip en 
hassas duygularınıza çarpan ses, söz ve görüntüler tasavvur ve tahayyüllerinizi - apprehension, 
envisagement, fancy - bir şekilde yakalar. Kimi zaman tuhaf bakışlar, bazen garip duruşlar, bir başka 
zaman sakat anlayışlar, bazen de kendinden kaçışlar gelip onlara çarpar. Siz ne kadar sineye çekici olsanız 
ve görüp duyduklarınızı realitelerle dengelemeye çalışsanız da hayâl ve tasavvurlarınız, parçalayıcı bir 
canavardan kaçan çaresiz av gibi koşamaz; kalbiniz, şuurunuz ve mantığınız ölçüsünde mukavemet - 
endurance, resistance, durability, strength, opposition - gösteremez. Mantık ve güç sınırı tanımayan, 
zaman ve mekân kaydına girmeyen hayâl, çok sür'atli olsa da, çoğu zaman, fena duygulara paçayı kaptırır, 
kötü düşüncelere yakalanır. Neticede, çok kıymetli dakikalar faydasız hayâllerle eriyip gider; zihin ise, 
yararsız düşüncelerin istilasına uğrayarak - be invade, attack - bir çeşit esarete düşer - captivate, knuckle 


down, slaved -. Kalble kafanın irtibatı sebebiyle zihindeki bu kirler zamanla kalbe de akar ve orada “reyn” 
(Gönül karası, kalb katılığı, günahın artması, Çıkması mümkün olmayan şey) meydana getirir. Reyn, bir 
şeyin üzerinin pasla kaplanması, her tarafının paslanması demektir. Cenâb-ı Hak, “Hayır hayır! Gerçek şu 
ki, onlar yapageldikleri o kötü işler yüzünden kalblerini is-pas sardı da (ondan dolayı inkar yaşıyorlar.)” 
(Mutaffifin, 83/14) buyurmuş; Allah Rasülü de “Her günah onu işleyenin kalbinde siyah bir nokta oluşturur, 
bir leke yapar. Eğer kul, tevbe edip vazgeçer, mağfiret dilenirse kalbi yine parlar. Döner tekrar günah 
işlerse, o lekeler artar, nihayet kalbini ele geçirir. İşte Kur'ân'da yüce Allah'ın zikrettiği “râne” budur” 
sözleriyle bu ilahi beyanı ve onda yer alan “râne” kelimesini şerh etmiştir. Evet, pas tutan bir kalbin bütün 
ufukları kararır; artık o iyiyi kötüden ayırma kabiliyetini kaybeder; beyazı siyah, siyahı da beyaz görmeye 
başlar; başlar ve bir daha da kendine gelmesi, fıtri - innate, inborn, natural, intuitive - safvetini (temiz, 
halis, pak, saf, duru, arilik) elde etmesi çok zor olur. Hatta bazen yeniden özüne ermesi bütün bütün 
imkânsızlaşır. Gafleti ve fenalıkları yüzünden deformasyon - deformation, distortion, misrepresentation - 
geçiren bir insanın artık üst üste kaymalar yaşaması da kaçınılmazdır. 


Zihin Kirliliğinin Vartaları 


insan birinci dereceden üzerinde durup yoğunlaşması gereken meselelere dahi konsantre 


olamaz; en hayati mevzulara bile teksif-i nazar - condense, combine, consolidate, summarize, 
concentrate, focus, contemplate, consider, ponder - edemez. Kalbi hayatı adına dağılan bir 


kimse, hiçbir mevzu üzerine dikkatini toplayamaz; çünkü konsantrasyon, dağınıklığa 
tahammülü olmayan bir konudur. Bakışı bir noktaya yoğunlaştırmak o kadar önemlidir ki, 
Bediüzzaman Hazretleri, bir cama bile teksif-i nazar edilse, zamanla âlem-i misale karşı 
hayâlde bir pencere açılacağını, o aynada çok garâibin - bizarre, odd, unusual, curious - 
müşahede edileceğini söyler ve aslında “aynada değil, belki aynaya olan dikkat-i nazar 


vasıtasıyla, aynanın haricinde -hayâle bir pencere açılmış” olduğunu ifade eder. Evet, siz de 
ığın 


görebilirsiniz. Ne var ki, kalb ve zihin dağınıklığı, en önemli gâye-i hayâl olan Allah rızasına 
dikkat kesilmeye bile manidir ve insanı, tevcih- -İ nazar etmesi gereken böyle bir hedeften. dahi 
. Diğ | hi 


iğe 
mâilihülyâ içinde dolaştırır ve onun saniyelerini, dakikalarını, saatlerini ve bütün zamanını 


çalıp götürür. İnsan, faydalı şeyler okuyup güzel hayâllere dalacağına, güzel görüp güzel 


düşüneceğine, uhrevi hayatı ve Allah'la münasebeti adına dolup dolup boşalarak zevk-i 
ruhâniler içinde dolaşacağına, zihni kirlenir ve kalbi dağılırsa, boş hülyalarla vakit geçirir, 


zamanını heder eder; duygu ve düşünceleri hesabına da çok büyük inhiraflara - deviation, 


iliğini 
kelâm-ı nefsi şeklinde sudür eden “sebb u şetm'ler; yani, dile dökülmese bile bir düşünce 
şeklinde belirip kalbi ve kafayı meşgul eden yakışıksız sözler, çirkin laflar, karalama ve 


kınamalardır. Meselâ, bir i insanın namazını verip veriştirmesine, duasındaki dikkatsizliğine ya 


ğin 
beliriverir; başlangıçta sadece bir hayâlken daha sonra tasavvur kalıbına dökülür; şayet siz 
meseleyi orada kesip atmaz, aksine mülahazalarınız üzerinde daha da yoğunlaşırsanız, 
tasavvurunuz taakkule ve hatta tasdike dönüşür. O şahıs hakkında hükmünüzü verir ve “Vay 
mücrim vay!” dersiniz. Belki ağzınız hareket etmez, diliniz dönmez ve dudaklarınızdan hiçbir 
kelime dökülmez ama o insanı ne zaman ansanız içinize hep “mücrim” hükmü gelir. İşte, bu 


şekildeki sebb u şetmler de kalbi öldüren ve ruhu felç eden birer illettir. 


ilgili bkz. “Kirli Zihinler ve Dağınık Kalbler” (Kırık Testi-5/181-186 


Zihin ve kalb dağınıklığı yaşayan bir insan birinci dereceden üzerinde durup yoğunlaşması 
gereken meselelere dahi konsantre olamaz; en hayati mevzulara bile teksif-i nazar edemez. 
ağı 


konsantrasyon, dağınıklığa tahammülü olmayan bir konudur. Bakışı bir noktaya 


yoğunlaştırmak o kadar önemlidir ki, Bediüzzaman hazretleri, bir cama bile teksif-i nazar 


edilse, zamanla âlem-i misale karşı hayâlde bir pencere açılacağını, o aynada çok garaibin 
müşahede edileceğini söyler ve aslında “aynada değil, belki aynaya olan dikkat-i nazar 
vasıtasıyla, aynanın haricinde hayâle bir pencere açılmış” (17. Lem'a, 13. Nota, 5. Mesele) 


olduğunu ifade eder. Evet, siz de deneseniz, bakışınızı herhangi bir cisim üzerine kilitleseniz, 


gereken böyle bir hedeften dahi uzaklaştırır. (“Kirli Zihinler ve Dağınık Kalbler”, Kırık Testi- 
5/181-186) 


Hayâllere de “Estağfirullah” 


Kanaatimce, bir mü'min, Muhasibi inceliği ve hassasiyeti içinde, hayâllerini bile sorgulamalı ve 
onların çirkinlerinden Allah'a sığınıp, zihnine çarparak geçip gidenlerden dolayı da 
“estağfirullah” demeli. İnsanları vesveseye düşürmemek kaydıyla herkeste kötü hayâllere 
karşı da istiğfar duygusu geliştirilmeli. Şu kadar var ki, bazen, bir kısım çağrışımlar 
neticesinde istenmeyen ve rahatsızlık veren düşünceler, çirkin manzaralar veya kötü sözler 


hayâle gelince, bazı hassas ruhlar, bunların kendi kalbi hastalıklarından ve manen kaygan bir 
noktada bulunuyor olmalarından kaynaklandığına inanırlar. Meseleyi biraz derinleştirince 


vesveselere girebilir; “Demek ki benim kalbim bozulmuş, ben artık bütün bütün fıska açık 


yaşıyorum” diyerek şeytanın oyununa gelebilirler. İşte, bu hususa dikkat etmek ve vesveseye 
düşmemek/düşürmemek kaydıyla, her insan iradi olarak hayâl ve tasavvurlarını da 


sorgulamalı. Meselâ, bir aralık “Acaba, falan benim için şöyle mi düşünüyor?” şeklinde 
mülahazalara dalsa, hemen teyakkuza geçmeli ve çok ciddi bir günah işlemiş gibi kalkıp tevbe 
etmeli. O zat gerçekten öyle düşünmüş de olabilir. Fakat Allah o günahın hesabını onu işleyene 
soracaktır; o mesele diğer insanı alâkadar etmez. İşin aslı ne olursa olsun, o türlü düşüncelere 
dalmak, onlardan belli hükümlere yürümek insana çok şey kaybettirir, onu günah vadilerine 


yürütür ve sevap atmosferinden uzaklaştırır. Evet, insanlarda kendilerini sorgulama 
düşüncesini canlandırmalı; öyle ki, herkes, başkalarının kocaman kocaman günahlarını bile 


göremeyecek kadar kendi kusurlarının telafisiyle meşgul olsun... Birisi, rüyasında bir günaha 
girse, ona bile istiğfar. etsin ve “Benim hayâlim fıska açık olmasaydı. bu günah rüyama nasıl 
i ağın 


perişaniyetten kurtarılması, kalbin itminan ve istirahata erdirilmesi neticesinde ulaşılabilir. 
Zihni kirlenmemiş her insan, istediği zaman, kanatlanan rühu sayesinde kalbinin sonsuz 


yakalanınca, ilk fırsatta onlardan kurtulmaya ve hemen o tehlikeli alandan uzaklaşmaya çalış. 


Yoksa hayâllerin seni öyle vadilere sürükler ki, bir daha geriye dönemezsin.” 


4. Soru: Çağımızın gereklerine göre bizim yeniden bir Kur'ân kültürünün 
oluşturulması hususunda tam veya yarı ümmiyet ufkunu - horizon, scope 
- yakalayabildiğimizi düşünüyor musunuz? 


Cevap: Günümüzde bir tarafta okumayanlar var, öte tarafta da okuyanların dengesiz okuması söz konusu. 
Ortada bir temel olmadan, okunan şeylerin Kur'ân ve sünnet çizgisine uygun olup olmadığını test edecek 
temel kriterleri bilmeden okuma, dengesiz bir okumadır. Böyle bir okuma şekli insanı alır, başka taraflara 
götürür. Onun için önce temel esasların bilinmesi, dolayısıyla bu bilmeyi sağlayacak eserlere öncelik 
verilmesi gerekir. Bunlara metedolojik bilgiler de diyebiliriz. Gerçi İslâmi ilimler adına, günümüze uygun, 
bahsini ettiğim türden metodolojik bilgiler verecek eserleri kaleme alabilmiş değiliz; ama bu durum onların 
bilinmemesini gerektirmez. İşte bu tip insanlar, yani dengesiz okuyanlar, en son okudukları kitabın 
tesirinde kalarak sağda solda görüş beyan eder; bir gün sonra da önceki gün söylediklerine ters görüşleri 
rahatlıkla ortaya koyabilirler. Bu onların “ibn-i zaman” (zamanın çocuğuzdar zaman aralıklarına bağlı 
yaşayanlar) olduklarının delilidir. Hâlbuki bizim şimdi “ibn-i zaman'lara değil, zamanlarını aşan eserlere 
kulak veren, hatta böylesi eserler ortaya koyabilen insanlara ihtiyacımız var. 


Sahabe misali, çağın gerçeklerini ve ihtiyaçlarını nazara (take into consideration) alıp problemleri çözüme 
kavuşturacak bir “saf Kur'ân kültürü'nün oluşturulması için zamana ihtiyacımız olduğu kanaatindeyim. 

Evet, Batı'nın hayatın hemen her alanındaki etkilerinden sıyrılıp kendini Kur'ân'a verecek nesiller elbet bir 
gün arz-ı didar (kendini, guzelligini gosterme) edecek; ama biraz daha sabır ve gayret... (Kırık Testi, 2/50) 


..Üstad'ın iradi olarak tercih ettiği ümmiliğe bu vesile ile dikkatlerinizi çekmiş olayım. O, çağın ortaya 
koyduğu bilgilere rağmen Kur'ân'ı öne çıkarmış, her şeyi Kur'ân ve sünnetle test etmiş ve bunda da başarılı 
olmuş bir insandır. Bu anlamda onda bir ümmiyet tercihi vardır. Bildiklerine Kur'ân rengi kazandırmış, 
Kur'ân'ı bir filtre olarak kullanmıştır o. Yazıyı işlek şekilde yazamamasından dolayı değil de, dışarıda 
bırakması gerekli olan şeyleri bırakması açısından yarı ümmi. Bu çok önemli; ama gözden kaçan bir 
husustur. Yabancı bir düşünce yoktur onda; her şeyiyle yerlidir o. (Kırık Testi, 2/49) 


Kur'ân okumada asgari bir ölçü var mıdır? 


Cevap: Kur'ân bir nasihat, bir zikir ve bir uyarıcıdır. Ne var ki, Kur'ân'dan istifade edebilmek için, gönüllerin 
ona karşı açık olması şarttır. Gönlün açık olabilmesi için de, insanın gözünü ona dikmesi ve kulağını ona 


Selef-i sâlihin, Kur'ân okumanın minimumu üzerinde durmuşlar ve her gün bir miktar okunmalı demişlerdir. 
Bu hususta söylenilenleri, “Kur'ân-ı Kerim en hızlı haftada bir, ortalama on beş günde bir, en az ayda bir 
defa hatmedilmelidir; eğer ayda bir defa olsun hatmedilmiyorsa, Kur'ân metruk - disused, abandoned, 
deserted, desolate - sayılır” şeklinde özetleyebiliriz. 


Şu kadar var ki, Kur'ân okunurken, insanın içine sinmeli, okuyan onu düşünmeli ve ondan bir kısım esintiler 
- breeze, breath, zephyr - duymaya çalışmalıdır. Aksi halde onu okumuş sayılmaz. Kur'ân-ı Kerim, 
Efendimizin (sallallahu aleyhi ve sellem) ifadesiyle en az ayda bir defa hatmedilmelidir. Fakat hatim üç beş 
güne sıkıştırılmamalıdır. Zira o zaman, düşünmeden okunmuş olur. Oysa, Kur'ân baştan sona mülâhaza 
edilmesi, bir bütün olarak ele alınması ve dikkatle okunması gereken bir kitaptır. 


Muhammed İkbal der ki: “Gençlik yıllarımda her sabah namazından sonra iki saat Kur'ân okuyordum. 
Babam yaptığım işi görmesine rağmen her sabah gelip “Oğlum, ne yapıyorsun?’ diye soruyor, ben de 
elimdeki Mushaf-ı Şerif'i gösterip “Kur'ân okuyorum’ cevabını veriyordum. Tam iki sene, belki onlarca defa, 
elimde Mushaf'ı görmesine rağmen ne yaptığımı sordu. Bir gün âdeti üzere tekrar sorunca, 'Babacığım, 
biliyorsun ki Kur'ân okuyorum; ama yine de ne yaptığımı soruyorsun. Bir şey mi demek istiyorsun?” dedim. 
Babam şöyle cevap verdi: “Evladım, evet, biliyorum ki elinde “Kitap” var. Ama ben ona bakmanı değil, onu 
okumanı istiyorum. Muhammed'im! Kur'ân'ı sana sesleniyor gibi okur ve her âyetten alacağın şeyleri 
alırsan o zaman gerçekten okumuş olur ve istifade edersin.” 


Maalesef, bizim insanımızın okuyuşunda da mânâ ve muhtevaya - content, staple, ingredients - dikkat 
edilmiyor. Kur'ân düşünülmüyor. Okuyanlar, sadece lâfız olarak okuyorlar. Mutlaka onun da bir sevabı 
vardır. Kur'ân okuyan biri, onun kelimeleri ve harfleri adedince sevap kazanabilir. Hatta bazılarına göre 
nafile namaz kılmaktansa Kur'ân okumak daha evlâdır. Fakat esas olan onu hem okumak, hem de 
anlamaya çalışmaktır. İmkânı varsa, hafız olanlar, her gün sabah kalkınca bir cüz Kur'ân okumalı ve o 
günkü namazlarını o cüzle kılmalılar. Böylece iki cüz okumuş olurlar. Çok meşguliyetleri yoksa daha çok da 
okuyabilirler. Evet, insan her gün Kur'ân-ı Kerim için belli bir süre ayırmalı, onu okumaya ve anlamaya 
gayret göstermeli. 


Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem), ümmetine ait negatif görüntülerden birini dile getirirken, “Onlar bir 
vadide, Kur'ân ayrı bir vadidedir” buyurmuştur. Maalesef, en az beş asırdır, Müslümanlar böyle bir 
mahrumiyetin cenderesi içinde bulunuyorlar. Geleceğin fikir işçilerinin vazifelerinden biri de Kur'ân'ın bu 
gurbetine son vermektir. (Kırık Testi, 2/34) 


Kur'an Okuma 


Hüzün ve Kur'an adeta birbirini tamamlayan iki kelime. Kur'an hüzünle inmiştir. Allah Rasülü (sallallahü 
aleyhi vesellem) bir hadislerinde buna işaretle buyurur ki; "Kur'an-ı Kerim'in en güzel tilaveti ciddi bir 
hüzün içinde okunanıdır.” Şahsen ben, ruhsuz Kur'an okumanın insanımızı duygusuz hale getireceğine 
inanıyorum. Kur'an'ı anlamak, Kur'an ile dirilmek onun özünde derinleşmeye bağlıdır. Kur'an'ın sadece 
ibare ve lafızları ile ilgilenenler sevap kazansalar bile sevaba açık bir topluluk haline gelemezler. Bir başka 
tabirle Kur'an'ı muhtevasına uygun şekilde anlayıp hayatlarına hayat kılamazlar. Evet, Kur'an'la 
münasebetimiz açısından asıl mesele kalb, şuur, irade, idrak ve hislerimizle ona yönelebilmek ve 
benliğimizin bütün buutlarıyla -dimension - O'nu duyabilmektir. İşte böyle bir yöneliş ve duyuş sayesinde 
Allah'ın (c.c.) bize seslendiğini hisseder, suya ve ziyaya ulaşmış rüşeymler - germ, embryo, fetus, origin - 


gibi birden bire yeşeririz. Okuduğumuz ayetin her kelimesinde her cümlesinde farklı derinliklere erer, 
ruhumuzun atlasını temaşâ ettiğimiz aynı anda göklerin haritasını da müşahade etme ufkuna ulaşırız. 


Acizane kanaatim Kur'an okuma tam manöâsıyla bilinmiyor. Onun için bu meselenin çok ciddi olarak ele 
alınması gerekir. Çünkü Kur'an'ı kaide, base, system, principle - ve kurallarına uygun şekilde okuma onu 
içte duyma, manâ ve muhtevasına vakıf olma, derinliklerine nüfuz edebilme kadar önemlidir. 


Elfaz maâninin kalıbıdır (Lafızlar, ibareler manâ ve muhtevanın kalıbıdır). Kalıp - pattern, model, shape, 
appearance - bozuk olunca manâ sıkışıp kalıyor ve derinliklerine nüfuz edilemiyor. Mesela, kendi adıma 
Kur'an dinlerken yanlış okumalar karşısında ruhumda ihtilâç - convulsion, spasm, seizure, tremor - hasıl 
olduğunu, konsantrasyonumun bozulduğunu, manânın derinliklerine inmekten uzaklaştığımı rahatlıkla 
söyleyebilirim. Bende böyle olduğu gibi Kur'an'ı tam bir konsantrasyonla duyarak, hissederek dinlemek 
isteyen herkesin ruhunda da aynı türden ihtilâçların olacağı muhakkaktır. 


Evet, Kur'an'ı Allah'ın (c.c.) Cebrail aleyhisselam'a, Cebrail'in İnsanlığın İftihar Tablosu'na veya Efendiler 
Efendisi'nin sahabeye okuduğu gibi okumak gerek. Cebrail (aleyhisselam) Allah Rasülü (sallallahü aleyhi 
vesellem) ile, "Kur'an nazil olduğu şekliyle korunuyor mu, doğru eda ediliyor mu?" diye her sene mukabele 
ediyordu. Bu açıdan hadiseye bakınca mukabeleye "test etme" de diyebiliriz. Bunun bize verdiği 
ehemmiyetli bir mesaj olsa gerek. 


İsterseniz bir benzetme yapalım; namazı duyma, her rüknünü vicdanında hissederek kılma, O'nun 
huzurunda bulunduğunun şuurunda olma çok önemlidir. Ama bunun yanında namazı namaz yapan rüku, 
secde, kıraat, kıyam, teşehhüd gibi zahiri erkâna riayet de şarttır. Kur'an'ı tilavet kaidelerine riayet ederek 
- conform to, observe, abide by, comply with, obey - hakkıyla okumayı da namazın zahiri erkanı - method, 
technigue, way, rule - gibi değerlendirebilirsiniz. 


Kur'an'ı doğru okumak için üç şeyin çok önemli olduğunu söyleyebilirim. Birincisi; bir fem-i muhsinin 
(okuyuşu düzgün bir hoca) rahle-i tedrisine oturma. Yani mutlaka işin uzmanından ders alma. Kur'an 
okumak sadece harfleri bilmek değildir. Ben kendi kendime Fransızca öğrenmiştim; öğrenmiştim ama nasıl 
konuşuyordum Allah bilir. Bir ara İngilizce de çalıştım. Bir gün Rahmetli Tuzcu Cahid Bey bana "Hocam! 
Türkçe gibi İngilizce konuşuyorsun." dedi ve ben o gün İngilizce öğrenmeyi bıraktım. Harf ve kelimeleri 
aslına uygun şekilde telaffuz ancak işin uzmanının önüne diz çökmekle öğrenilir. İkincisi; talim esnasında 
doğru telaffuz için insanın kendini zorlaması. Mesela mahâric-i hurufa (harflerin mahreçleri) çalışırken bizim 
kıraat hocamız kendisini ve bizleri çok zorlardı. Mesela, “Dat” harfini gösterirken parmağını damağına 
koyardı. Bu ilk bakışta tekellüf - false display - gibi görünse bile belli bir müddet sonra alışıyor insan. Ve 
üçüncüsü, kulak dolgunluğu. Bu da Kur'an'ı tekellüfsüz okuyan hafızları çok dinlemekle olur. 


Malesef biz doğru düzgün Kur'an-ı Kerim okumayı unutmuşuz. Hatta İmam Hatip'lerde ve İlahiyatlarda bile 
bu eğitim insanımıza tam tekmil - thewhole, complete, all - verilemiyor. Kur'an Kursları ölçüsünde 
verilemiyor desem kimse bana alınmasın. 


Bu faslı - section, fragment, segment - Hafız Münâvi'den nakledilen bir vak'a ile kapatalım: “Bir genç 
hafızlığını ikmal ederken hemen her gün sabahlara kadar uyumayıp Kur'ân-ı Kerim'i hatmediyor. Ertesi gün 
de tabii olarak hocasının karşısına rengi solmuş, benzi sararmış olarak çıkıyor. Hem maddi hem de mânevi 
açıdan kendisine mürşid olabilecek kapasitede olan hocası bu durumun sebebini onun ders arkadaşlarına 
soruyor. Onlar cevaben: “Üstadımız, bu talebeniz hemen her gün sabahlara kadar uyumayıp, Kur'an-ı 
Kerim'i hatmedip duruyor.’ diyorlar. Üstad, talebesinin Kur'ân-ı Kerim'i böyle okumasını arzu etmediği için 
bir gün onu karşısına alıyor ve: “Evlâdım! Kur'ân indiği gibi okunmalıdır. Bugünden itibaren sen Kur'ân'ı, şu 
ana kadar okuduğun gibi değil de beni karşında farzederek, dersini bana takrir ediyormuşsun gibi oku.” 
tavsiyesinde bulunur. Genç gider, hocasının tavsiyeleri çerçevesinde o gece Kur'ân-ı Kerim'i okur ve sabah 
hocasının huzuruna geldiğinde, “Efendim bu gece ancak Kurân-ı Kerim'i yarısına kadar okuyabildim' der. 
Üstad, 'Pekâlâ, bu gece de Kur'ân- Kerim'i doğrudan doğruya Rasül-ü Ekrem'in (sallallahu aleyhi vesellem) 
huzurunda okuyor gibi oku!’ emrini verir. Talebe "Kendisine Kur'ân nazil olan Zât'ın huzurundayım, doğru 
okumalıyım" düşüncesiyle o gece Kur'an'ı daha dikkatli tilavet eder. Ertesi gün üstadına Kur'ân-ı Kerim'in 
ancak dörtte birini okuyabildiğini belirtir. Üstadı talebesindeki terakkiyi - headway, advancement, 
developlemnt, progress - görünce, bir mürşidin müridinin dersinin arttırması gibi, ‘Bugün o emin melek, 
Cibril'in Resül-ü Ekrem (sallallahu aleyhi vesellem)'e tebliğ ettiği anda dinliyor gibi oku!” der. Talebe ertesi 
gün: “Vallâhi üstadım, bugün ancak bir süre okuyabildim.” der. Üstad son adımı atar: 'Evlâdım! Şimdi de 
onu, binlerce hicabın - shame, bashfulness, modesty, shyness - verasında - above and beyond, over - 


bulunan Mevlâ-yı Müteal'in huzurunda okuyor gibi oku! Düşün ki, okuduğunu Allah (c.c.) dinliyor, senin için 
indirdiği kelamını senin ile mukâbele ediyor.’ Talebesi ertesi gün ağlayarak üstadının karşısına gelir: 
“Üstadım, “Elhamdü lillâhi Rabbi'l-âlemin. Errahmanirrahim. Mâliki yevmi'd-din” dedim. Ama “İyyake 
na'büdü” demeye bir türlü dilim varmadı. Çünkü “Sadece Sana kulluk yaparım” diyeceğim; diyeceğim ama 
ben o kadar çok şeye kulluk yapıyorum ve o kadar çok şey karşısında serfürü ediyorum ki, O'nun karşımda 
hazır ve nazır olduğunu mülahazaya alınca “'iyyake na'büdü'yü aşamadım.' der." 


Hafız Münâvi, bu gencin fazla yaşamadığını bir-iki gün sonra vefat ettiğini kaydeder. Onu bu seviyeye 
getiren o bilge ve mânâ eri üstad, gencin mezarının başında onun ahvalini müşahade ederken, delikanlı 
hocasının duyabileceği bir sesle, “Üstadım, ben hayyim (hayattayım). Hayy u Kayyum olan Sultanlar 
Sultanı'nın huzuruna vardım ve hiç hesap görmedim.” diye konuşur. 


Bu menkıbeyi nakletmekle "Bu ölçüler içinde Kur'an'ı okumuyor veya okuyamıyorsanız onu okumayın!" 
demek istemiyorum. Fakat şu da unutulmaması gereken bir hakikat ki ruhumuzda inkılâplar - revolution, 
transformation, reform - meydana getirmeyen Kur'an'ın ferdi ve içtimai hayatımızda müessir olacağı 
düşünülemez. Biz Kur'anla değişebilmeli, O'nun ufkuna yönelebilmeli, O'nu kendi derinlikleriyle duymalıyız 
ki O da esrarını sinelerimize boşaltsın. 


Keşke çeşitli vesilelerle bir araya gelindiğinde çok değil bir on dakika bu işe ayrılsa; ağzı düzgün bir kişi 
talimde bulunsa; bilenler bilmeyenlere talim etse; birebir mukabele şeklinde Kur'an okunsa. 


5. Soru Manevi hayatımızdaki bir sıkıntı ve kabz halinde ne yapmalıyız; kitap 
mı okumalıyız, evrâd-u ezkârımızı mı artırmalıyız, nafile namaz mı 
kılmalıyız? 


Cevap: Belki bunların hepsini belli nisbetlerde - ratio, proportion - yapmak icab - be necessary, required - 
eder. Her şeyden önce bir değişiklik, psikolojik tavır ve durum değişikliği gerekir. Psikologlar, insanın 
kendini yenilemesi ve üzerindeki sıkıntı halini atabilmesi için bir hal, tavır ve durum değişikliğini tavsiye 
etmektedirler. Bazen insan ağır ve bunaltıcı bir kabz hali yaşayabilir. Öyle bir durumda Cenâb-ı Hakk'a çok 
ciddi teveccüh etmesi iktiza eder - be needed -. Tevbe ve istiğfar ile ona yönelmesi gerekir. Bazen gönlün 
bir halvete girmesi - seclusion, private room, bir yere kapanıp yakarışa geçmesi, içini Rabb'ine dökmesi 
lâzım gelir. Bazen de insanın arkadaşlarıyla oturup kendi durumunu ortaya koymasına, başkalarının 
düşüncelerini de yanına almasına, kendisi olarak ayakta duramayacağı düşüncesiyle başkalarına 
dayanmasına ihtiyaç vardır. Bazı şeyleri müzakere etmeli; lahütiliğe açılmalı; biraz gönlünün sesini 
dinlemeli; ruhu sıkan o dış sâikler -impulse, inducement, rason - biliniyorsa dıştan gelen seslere, gelip 
çarpan gürültülere karşı biraz daha kapanmalı; vicdanda bazı şeyleri görmeye, duymaya ve hissetmeye 
çalışmalıdır. 


Eskiden kulaklarımızı iki yandan da kapadığımız zaman duyduğumuz gürültü ve uğultunun Kevser'in sesi 
olduğunu söylerlerdi. Espriyle karışık söylenen bu sözün bence derin bir mânâsı vardır. Dıştan gelen ses ve 
gürültülere karşı kapandığınız zaman kalbinizin kan pompalamasını, vücudunuzdaki gürül gürül kan 
deverânını -turn, rotation, circulation - duyarsınız. Oysaki normal durumda o sesi fark etmezsiniz. 
Parmaklarınızın ucunu kulaklarınıza ne kadar sıkı tıkarsanız, o sesi o kadar net duyarsınız. İşte imkân varsa 
insanlar, içlerindeki sesi duyabilmek için bir ortam hazırlamalılar; içlerine kulak vermeli, kendi özlerini 
dinlemeli ve oradaki Kevser çağıltısına ulaşmalılar. 


Ayrıca bir kabz halinde yapılması gereken şey, şahıstan şahısa, durumdan duruma da değişebilir. Önce 
ruhun sıkılması, kalbdeki heyecanın pörsüyüp solması, ruh dünyasının matlaşması - loss of gloss - 
arkasındaki sâikler düşünülmeli ve mücadele o sâiklere uygun bir plan dahilinde verilmelidir. Ruhdaki 
matlaşmayı açma, onu yeniden yeşertme yolları bulma, o hali hazırlayan sebepler gözetilerek ele 
alınmalıdır. Her insan, dış yüzü itibarıyla hasta görüntüsü sergileyebilir. Eğer meselenin üzerine sadece bir 
hastalık şeklinde gidilirse tedavi zorlaşır. Oysa meseleye hastalık değil de “hasta” açısından yaklaşılırsa, 
daha isabetli teşhis konulup uygun tedavi yolları bulunabilir. Değişik münasebetlerle tekrarladığım 
“Hastalık yok, hasta var” prensibiyle her şahıs fert fert düşünülmeli, “Bu şunun, bu da şunun hastası” 
şeklinde o ferdin durumuna uygun bir tedavi yolu takip edilmelidir. 


Öyle insan vardır ki, ondaki donuklaşma, duraklama, bıkkınlık, yılgınlık ve yorgunluk hali size ait 
meselelerden dolayı olmuş olabilir. Küçük bir lâtife ve bir nükte ile o kilitlenmeyi açmak gerekir. Yerinde 
alıp bir tenezzühe çıkarmak - excursion -, tenezzüh ufku itibarıyla ona bazı şeyler anlatmak iktiza eder. 


Bazen açıp bir kitap okumak, bir başka zaman da bazı şeyleri müzakere etmek faydalı olur. (Kırık Testi- 
3/149-151) 


6. Kendi nefsine hitap ederek okumak 


Ey kardeş! Benden birkaç nasihat istedin. Sen bir asker olduğun için, askerlik temsilâtıyla, sekiz 
hikâyeciklerle birkaç hakikati nefsimle beraber dinle. Çünkü ben nefsimi herkesten ziyade 
nasihate muhtaç görüyorum. Vaktiyle sekiz âyetten istifade ettiğim Sekiz Sözü biraz uzunca nefsime 
demiştim. Şimdi kısaca ve avam - common people - lisanıyla nefsime diyeceğim. Kim isterse beraber 
dinlesin. (1. sözün başı) 


Hem Risaletü'n-Nur, en evvel tercümanının nefsini iknaa çalışır, sonra başkalara bakar. Elbette nefs-i 
emmaresini tam ikna eden ve vesvesesini tamamen izale eden bir ders, gayet kuvvetli ve hâlistir ki, bu 
zamanda cemaat şekline girmiş dehşetli bir şahs-ı mânevi-i dalâlet karşısında tek başıyla galibâne 
mukabele eder - winning, overwhelming, vanguisher, conguer, beat -. (Kastamonu Lâhikası - Mektup No: 6 
- RNK s. 1574) 


7. Müzakere yolu ile okumak 


Üstad Hazretleri de, onca mücadelesi ve meşgalesine rağmen evrâd u ezkâr mevzuunda hiç mi hiç kusur 
etmemişti. Mecmüatu'l-Ahzâb'ı on beş günde bir hatmediyordu. Kitabının kenarlarına notlar düşmüş, “Ben 
bu duayı böyle anlıyorum, şunu da şöyle anlıyorum” kayıtları koymuştu. Vakıa, zikri umumi mânâda ele 
aldığımızda, Kur'ân okumak, hadis-i şeriflerle meşgul olmak ve tevhidden bahsetmesi itibarıyla Risaleleri 
müzakere ve mütalâa etmenin de bir zikrullah olduğunu söyleyebiliriz. Çünkü o tür eserleri okurken de, 
Cenâb-ı Hakk'ı, icraatıyla - activities, performance, operations, actions -, tasarrufât-ı Sübhâniyesiyle kalben 
ve rühen yâd - remember - ediyoruz. Ama Üstad Hazretleri, zikre hiç doyamamış; her fırsatı Allah'ı (celle 
celâluhü) anma adına çok iyi değerlendirmiş. Zikri, Risalelerin içine, başka mevzuların arasına içirmiş. 
Sürekli Rahman u Rahim'i hatırlatmış; zikrullahı nazara vermiş; diğer ibadetler ve salih ameller kendi 
çerçeveleri içinde edâ edilirken - perform, pay -, Allah'ı (celle celâluhü) anmada da kusur edilmemesi lâzım 
geldiğini anlatmış. Hayatını, Cevşen, Celcelütiye, Evrâd u Kutsiye-i Şah-ı Nakşibendiye, Münâcâtü'l-Kur'ân, 
Tahmidiye ve Sekine gibi atkılar üzerinde örgülemiş. (Kırık Testi, 75) 


Müzakere - negotiation, discussion, conference, debate - Düsturlarını Şu 
Şekilde Özetleyebiliriz: 


Kayda değer eserlerin okunması 


Zihnin silkelenmesi, din eleğinden geçirme, vize sorma (Okunan ve okunacak kitapların R.N ve H.E.nin 
eserlerinin süzgeçinden geçirmek) 


Özet çıkarmak 

Bir konunun R.N. ve H.E' nin eserlerinde farklı açılardan ele alınması 

Konsantrasyon, odaklanma, yoğunlaşmak 

Eşeleyerek okumak - investigate, scrabble, grub up, scratch about, dredge something up - 
Beslenme kaynaklarına inanma ve güvenme 

Seçilen kelimelerdeki incelikleri yakalama 

Tekrar ve süreklilik 

Kitap okuma ve müzakere 


Yazılı kaynaklarla beraber sesli (Vaaz, konferans, sohbet ve bamteli) beslenme kaynaklarından azami 
istifade etme. 


“Kim Allah'a ve resulüne itaat ederse işte onlar, Allah'ın nimetlerine mazhar ettiği - be honored, reach a 
good state - nebiler, sıddikler, şehidler, salih kişilerle beraber olacaklardır. Bunlar ne güzel arkadaşlar!” 
(Nisa, 4/69) 


“Kim ilim arayıp öğrenmek maksadıyla bir yola düşerse, Allah da ona cennete giden yolu kolaylaştırır. Bir 
grup, Allah'ın kitabını okumak ve aralarında ders yapmak üzere Allah'ın evlerinden birinde toplanırsa, 
üzerlerine mutlaka sekine iner, onları rahmet kaplar ve melekler onların etrafını sarar. Allah da onları 
yanında bulunan mukarreb meleklere anar.” Müslim, Zikir 38 


Biliyoruz ki, ömür az, okunacak kitap çok. Onun için kitapların en mühim olanlarını öne almak, sonra da 
okumaya ciddi bir vakit ayırıp, onları mütalâa etmek gerekiyor. Bunun için okuma alışkanlığının 
kazanılması icab ediyor. Bunun en güzel yolu okumanın çocuklukta kazandırılmasıdır. Gerçekten Batı 
ülkelerinde, bilhassa bazı özel kreş ve anaokullarında bu mevzuda büyük ilerlemeler kat' edilmiş - get over, 
cover the distance -. Bu tecrübeler ülkemize de aktarılabilir. Ama belli bir yaşa gelenler için ciddi 
teşviklere, hattâ arkadaşları arasında yapılacak yarışmalara ihtiyaç var. Aslında böyle toplu gayretlerle 
okumayı zevk haline getirmek mümkün. 


8. Mahzursuz - favorable, unobjectionable - Haset - jealousy, jaundice, 
grudge, malice -: Gıpta - envy, admire enviousliy (jealously, spitefuliy, 
resentfuliy) covet, yearn for - (!) 


Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi ve sellem) bir hadis-i şerifte de, “İki kimseye hasette (gıptada) 
zarar yoktur: Kendisine bahşedilen - endowed, received - serveti Allah yolunda infak - aid, grant the 
livelinood of someone, foster - eden imkan sahibi ve Allah'ın lutfettiği ilimle amel edip onu başkalarına da 
öğreten kimse.” buyurmuştur. Evet, dini güzel öğrenip onu hayatına hayat kılan ve bir irfan - knowledge, 
comprehension, education, wisdom - kaynağı haline getirdiği ilmiyle diğer insanları da aydınlatan, hem 
tebliğ hem de temsil yoluyla Kur'an hakikatlerinin samimi tercümanı olan bir insanın haline özenmek, 
“Keşke ben de bunun gibi olabilseydim; keşke ben de dinimi iyi öğrenip hem kendi hayatımı nurlandırsam 
hem de onu başkalarına anlatabilseydim!..” demek mahzursuz olsa gerektir. Hatta, bir nefis - human soul, 
desire, essence, the flesh, personality - muhasebesi yapma, kendi halini yeterli bulmama ve dua da 
sayılabilecek ulvi - lofty, divine - duygularla dolma açısından böyle bir gıpta faydalı da olabilir. Yine, hem 
servetle hem de cömertlikle serfiraz kılınan - with his head held high -, Cenab-ı Hakk'ın verdiği malı, O'nun 
yolunda gönül hoşnutluğuyla harcayan ve adeta vermeye doyamayan bir “infak tiryakisi” olan zenginin 
haline imrenmek ve “Keşke benim de geniş imkanlarım olsaydı da böyle infakta bulunabilseydim. Keşke bir 
okul da ben yaptırsaydım, ben de yüzlerce öğrenciye burs verebilseydim.” düşüncesiyle o insana gıpta 
etmek de zararsızdır. 


Ne var ki, Peygamber Efendimiz bu hadis-i şerifte, imrenmeyi ifade eden gıpta sözcüğü yerine “haset” 
kelimesini kullanmış ve böylece, gıptanın çekememezliğe hem-hudut - borderline, edge, frontier, limit, 
confine - bir ruh hâleti - situation - olduğunu da nazara vermiştir. Yani, gıpta mahzursuz olsa ve bir ölçüde 
mübah sayılsa bile, onun sınırı hasede bitişiktir ve gıpta sahasında dolaşmak bir yönüyle şüpheli alanda 
dolaşmak gibidir. Dolayısıyla, gıptanın sınırı tam belirlenemezse o duygu kıskançlığa ve hasete dönüşebilir. 
Mesela; bir insan, sözlerini, halini ve tavırlarını çok beğendiği bir arkadaşına imrenir ve ona benzemeyi 
arzularsa, bunda bir mahzur olmayabilir. Fakat, onun bu mülahazası, - remark, consideration, thought - 
“Niye o çok şey biliyor da ben bilmiyorum; neden o, dini güzel anlatıyor da ben anlatamıyorum?” şeklinde 
bir kıyaslamaya, hatta gizli bir rekâbete - rivalry, antagonism, opposition - doğru kayarsa o zaman haddi 
aşmış - push the limit, drive to the wall, be the absolute limit - olur. Artık o, gıpta sahasından çıkmış, haset 
alanında dolaşıyor; onun imrenme hissi de yerini kıskançlığa ve çekememezliğe bırakıyor demektir. 


İşte bu sebeple, Kur'an'ın has talebeleri, çekememezliğe hem-hudut olan ve hasetle arasında sadece ince 
bir perde bulunan gıptadan da uzak durmalıdırlar. Onlar, haklarında takdir edilenlere razı olmalı, küçük bir 
his yanılmasıyla da olsa kaderi tenkit etmemeli - criticize, censure, pour cold water on, hiçkimseyi rakip 
görmemeli ve güzel sıfatlar açısından kendi kemalât - perfection, fullness, refinement, maturity - arşlarına 
(Allah'in kudret ve saltanatinin tecelli yeri, yuce makam) - the ninth heaven - ulaşmaya çalışmalıdırlar. 
(“Rakipsiz Yarış” Kırık Testi, 10.10.2005) 


9. NURLAR TEKRAR TEKRAR OKUNSUN DİYE... 


Safvet SENİH (Sızıntı, Aralık-2003) 


Bediüzzaman Hazretleri, Risale-i Nurları telif - compile, register, write, gather, accommodate, adjust, 
assist, reconcile, resolve, reunite - etmekle kalmamış, onları tekrar tekrar okumuş, talebelerinin de tekrar 
tekrar okumalarını ve yazmalarını temin - procure, provide, supply, obtain, ensure - etmiştir. Risaleleri 
okuyan ve yazanları talebe olarak kabul etmiştir. Hattâ kendisiyle görüşmek isteyenleri, yine Külliyatı 
mütaldâaya - study, consideration, observation, notion, ratification - teşvik etmiştir - encourage, urge to, 
impulse, inspirit - : "Benimle hakikat meşrebinde - spirit, nature, disposition, temperament - sohbet 
isteyen ve görüşmek isteyen adam hangi Risale'yi açsa benimle değil, hâdim-i Kur'an olan Üstadıyla 
görüşür ve hakaik-i imâniyeden zevkle bir ders alabilir." (Kastamonu Lâhikası) 


Bediüzzaman, tahkiki imanı (araştırarak ve kesin delillere dayanarak elde edilen iman, İnandığı şeylerin 
aslını, esâsını bilerek inanma; araştırma ile kuvvetlenmiş imân) elde etmenin yolunu da Nurları okumak 
olarak göstermiştir: "Kat'i ve çok tecrübelerle anlaşılmış ki, imanı kurtarmak ve kuvvetlendirmek ve tahkiki 
yapmanın en kısa ve en kolay yolu Risale-i Nur'dadır. Evet on beş sene yerine, on beş haftada Risale-i Nur 
o yolu kestirir - take the shortcut -, iman-ı tahkikiye isâl eder. (Kastamonu Lâhikası) 


(iman-ı tahkikiye nedir? İmana aid bütün mes'eleleri yakini surette tedkik - Hakikatı anlamak ve meydana 
çıkarmak için inceden inceye araştırma - ile bilmek ve yaşamak ve tahkiki iman derslerini veren ve taklidi 
imanı tahkike tebdil - değiştirmek, tağyir etmek ve bir şeyi başka bir hâle veya şeye değiştirmek, 
dönüşmek - eden eserleri sadakatla okumak neticesinde hâsıl olan sağlam, sarsılmaz iman) 


(isâl eder nedir? Ulaştırmak, vâsıl etmek. yetiştirmek) 


Zübeyir Gündüzalp şöyle der: “Bir gün Emirdağ'da Üstad Bediüzzaman Hazretlerinin birkaç hizmetkârıyla 
bir çınar ağacına gittik. Üstad çınar ağacına çıktı: Burası benim medresemdir. Ders okuyun.' dedi. Biz de 
okuduk ve iki-üç saat ders yaptık.” (Son Şahitler) 


Bayram Yüksel, Üstad'ın şöyle ders verdiğini anlatmıştır: “Risale-i Nur'un gıda ve taam hükmündeki 
hakikatlarından hem akıl, hem kalb, hem ruh, hem nefis, hem his hisselerini alabilir. Yoksa yalnız akıl cüz'i 
bir hisse alır, ötekiler gıdasız kalabilirler. Risale-i Nurlar sair ilimler gibi okunmamalı. Çünkü ondaki imanı 
tahkiki ilimleri başka ilimlere ve maariflere benzemez. Akıldan başka çok letaif-i insaniyenin azığı ve 
nurudur." (Son Şahitler) 


Bayram Yüksel, Bediüzzaman'ın 1953'teki Mesne-vi-i Nuriye'den yaptığı dersleri de şöyle anlatır: "Çok 
güzel izah ediyordu. Âdeta 20 yaşındaki genç ve faal birisi gibi 5-6 saat derse devam ederdi. Okudukça 
gençleşiyordu. Bizler tahammül edemezdik. Sabah namazından sonra başlar, tâ öğle namazına kadar 
sürerdi. (...) Üstad bir gün; "Evlâtlarım, bu ders yalnız bizi değil, bütün kâinatı alâkadar eden bir derstir. Bu 
dersi mele-i alânın sakinleri de dinliyorlar. Bu ders çok mühimdir.' dedi. Hakikaten bizlere de acayip bir şey 
oldu. Yine bir gün dersten sonra; 'Evlâtlarım, siz zannediyor musunuz ki, biz beş-altı kişi ders yapıyoruz. Biz 
bu dersimizle Anadolu'da binler ders yapan cemaatlerin arasına mânen giriyoruz, beraber ders yapıyoruz.' 
demişti. (...) Biz Üstadımızın yanında kaldı-ğımız uzun seneler, boş oturduğunu görmedik. Ya okur, ya 
tashih eder veya okutur dinlerdi. Hattâ son zamanlarda teybe Risale-i Nur okuyorduk. Üstadımız da 
dinliyordu. Üstadımız, ziyarete gelenlere: 'Yeni bir âlet çıkmış, Risale-i Nur hafızı, Risale-i Nur'u çok güzel 
okuyor.' diyor ve alıp dinlemeye teşvik ediyordu. Üstadımız bazen de diyordu ki: 'Bugün kaç sayfa 
okudunuz?' Biz de üç veya beş dediğimiz zaman; 'Ben 200 sayfa okudum. Hem benim kalemim yok, çok 
ağır yazıyorum. Hem de sizin gibi gazete gibi okuyup geçmiyorum. Ben mânâsını da anlayarak okuyorum. 
Hem de bakın ne kadar tashih ettim. Elhamdülillah ben bugün bu kadar okudum. Çok istifade ettim. Bugün 
imanım çok inkişaf etti.' derdi. Hayretler içinde bize gösteriyordu. 'Fesubhanallah bu eseri hiç görmemiş 
gibi istifade ettim!' derdi. 'Nasıl mübarek günlerde camilerde tecdid-i iman ederler; biz de Risale-i Nur'u 
okumakla tecdid-i iman ediyoruz." derdi. (Son Şahitler) 


Mustafa Ekmekçi diyor ki: "Üstad'ın yanına vardığımızda çok hiddetliydi. Bize şöyle hitap etti: 'Niye şahsımı 
ziyarete geliyorsunuz? Benim yerime Risale-i Nur'u okuyunuz. Beni görünce bir istifadeniz oluyorsa, Risale-i 
Nur'u okursanız yüz istifadeniz olur." (Son Şahitler) 


Bizzat Nur Müellifi, Risaleleri okumaktan elde ettiği feyz ve bereketi şöyle dile getiriyor: "Ben kendim, on 
değil, yüz değil, binler defa müteaddit tecrübelerimle kanaatim gelmiş ki; Sözler ve Kur'an'dan gelen 
Nurlar aklıma ders verdiği gibi kalbime de iman hali telkin ediyor, ruhuma iman zevki veriyor. Hattâ 
dünyevi işlerimde, keramet sahibi bir şeyhin bir müridi nasıl şeyhinden ihtiyaçlarına dair medet ve himmet 


bekliyor. Ben de Kur'an- Hakim'in kerametli esrarından ihtiyaçlarımın hallini beklerken, ümit etmediğim ve 
ummadığım bir tarzda bana çok defa hasıl oluyor." (28. Mektup, 3. Mesele, 5. Nokta, Birinci misal) 


Bediüzzaman Hazretleri, Risalelerdeki tevafukların üzerinde önemle durmasının esas sebebinin, Risalelerin 
okunmalarını sağlamak olduğunu izah babında şunları diyor: "Birincisi: Onuncu Söz'ün kıymeti tamamiyle 
takdir edilmemiş. Ben kendi kendime hususi belki elli defa mütalâa etmişim ve her defasında bir zevk 
almışım ve okumaya ihtiyaç hissetmişim. Böyle bir Risale'yi bazıları bir defa okuyup, diğer ilmi risaleler gibi 
'Yeter' der bırakır. Halbuki bu Risale ulum-u imaniyedendir. Her gün ekmeğe muhtaç olduğumuz gibi, o 
nevi ilme her vakit ihtiyaç var. Bu Risale'ye nazar-ı dikkati ehemmiyetle celb etmeyi ruhum arzu ediyordu. 
Lâkin elimden bir şey gelmezdi. Cenab-ı Hak merhametinden bir işaret verdi. O işaret ne kadar gizli ise, 
benim o ciddi arzuma mütabık geldiğinden çok ehemmiyetli görünüyor. 


İkincisi: Bilirsiniz uzak yerlerden bazı beş günlük yoldan, bir zat bizi görmek ve uhrevi bir istifade etmek 
için gelir. Halbuki vaziyetim birkaç saatten fazla onunla görüşmeyi müsaade etmiyor. Halbuki o misafire 
Risalelerin kıymetini göstermek, onu onlardan istifadeye sevk etmek, hem muhtaç olduğu kuvvet-i imana 
ve kuvve-i mâneviyeye yardım etmek için birkaç gün lâzım. Çünkü Risalelerdeki kuvvetli bürhanlara herkes 
yetişemiyor. Tamamıyla kavramıyor. Ruhum çok arzu ediyordu ki, kısa, hafif bir vesile elime geçip, biçare 
misafirlerin zahmeti beyhude gitmesin. Fakat kerametim yok, elimden bir şey gelmez. Yalnız misafirlerin 
niyet ve ihlâsına itimat edip onların mükâfatını Rahmet-i İlahiye'ye havale ediyorum. İşte Cenab-ı Hak evvel 
İşaretü'l- İcaz'da sonra Onuncu Söz'de çabuk kanaat verecek ve Risalelere itimat ettirecek, bir eser-i inayet 
ihsan etti. Hakikaten benim için çok kolay oldu. Ben de çok rahat ettim ve çok zatlara az bir zamanda 
kuvve-i mâneviye ve Kur'an-ı Hakim'in hakkaniyetine gözle görünecek emâreler gösteriyordum. Hattâ çok 
muannidlerin inadı kırıldı. Çok dinsizler de onunla imana geldiler." (Barla Lâhikası) 


Bir şey olduğuna inanarak, özenerek, eşeleyerek okursanız farklı farklı desenler ortaya 
ıkarabilirsiniz. Israrla, inanarak, bir daha bir daha açıp okur, takıldığınız yerlerin üzerinde 


durarak sorup araştırırsanız bakarsınız Allah sizi yeni yeni tesbitlere vardırır. Bir kimyager gibi 


yeni yeni terkiblerle daha farklı bir şeyler bulabileceğinize inanarak 50 gün aradınız 
bulamadınız 51. gün inancınız sarsılmadan devam etmelisiniz. Yoksa kaçar gider bulamazsınız. 


Bir de eserlerimize bütüncül bakabilmek çok önemli, böyle bakamazsanız anlayamazsınız. 


İnsan önce okuduğu şeylere inanmalı, inanmış olarak okumalıdır. İnanarak okursan o okumanın 
bereketini fazlasıyla görürsün. Demirin yıprandığı ve demirin aşındığı gibi bizler de bazı 


meselelerde yaşlanmaya maruz kalıyoruz. 30 senelik kıdem var, ama 30 günlük nura vakıf bir 
adam gibi bir aşkı bir şevki olmuyor. Aynen köprünün halatı gibi yük taşımaz hale geliveriyor. 


çok bilmek ukalalaştırmamalı, kıdemin ukalalığına da takılıp kalmamalı. Onu da anlatayım bunu 
da anlatayım, orada görüneyim burada da görüneyim diyerek sığlaşmamalı. 


Evet, biz hepimiz zihnimize daha önceden şöyle-böyle girmiş müktesebâtın çocuklarıyız. Hiç 
farkına varmasak ve düşünmesek de, çoğu zaman biz Cemil Meriç üslubuyla, Necip Fazıl 
edasıyla, Bediüzzaman'ın ifadeleriyle ya da Nurettin Topçu tarzıyla konuşuruz. 


Mesela, Marx'ı, Sartre'ı ve Camus'yu, Freud'u, Marcuse okumayalım mı? 


öğrenmemiz gereken meseleler vardır. 


Eğer, bizim anladığımız şeyler mantığımızla çelişmediği gibi dinimizin esaslarına da ters 
düşmüyorsa onları kabul ederiz. Mantığımızla çelişmese de usül-ü dine (dinin duzen, presipleri, 
kaide ve esaslari - kelam ilmi - iman ve itikad bilgilerini delilleri ile anlatan ilim) muhalif - 
opponent, critic, against, adversary- bir husus söz konusu ise, yine dini esaslara göre hareket 
eder, problemi mantığımızda ya da üzerinde kafa yorduğumuz meselede ararız. 


İnsan gönlünü bütünüyle Allaha verir, Kur'an'a samimi bir çırak — apprentice, pupil, tyro 
- olur, muhtemel bütün tenkid mülahazalarından arınırsa Cenab-ı Allah onun ufkunu açar ve 
ummadığı şeyler ilham eder. Başlangıçta aklımızın ermediği hususlarda bile tam teslim 
olmak lazım. Kur'ân'a itimad çok önemlidir. Çok az tefsirci İ. Rabbani, İ. Gazzali, 
Bediüzzaman seviyesinde Kur'ân'a inancını bütünüyle ortaya koyuyor. Hiçbir gün ihmal 
etmeden — neglect, ignore, disregard, pass over, palter, omit - gönlünü vererek sürekli 
Kur'ân'ı okumak lazım. 


Bize ait şeylerin dikkatle okunması lâzımdır: önce; tefsirde, hadiste, fıkıhta, kelâmda kendi 
usülümüze - method, way, order, manner, usage, technigue, procedure - göre kendi düşünce 
dünyamızı örgülememiz - lattice, web, frame, structure, mesh, weave - ve ona tutunup her 
türlü derinliğe dalabileceğimiz müktesebatımız (bilgi birikimi, becerisi) - body of knowledge, 
acquis, asset, ability, skill - her şeye yetecek kadar zengin ve sağlam olmalıdır ki 
boğulmayalım. 


